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केशवसुत 
विश्वाचा विस्तार केवढा ! 
ज्याच्या त्याच्या डोक्यापवढा. 


स्वमस्त्का ज्याचा भार 
तो नर कांह्दी करणार. 
पूवीपासुनि अजुनि सुरासुर 
तुंबळ संग्रामाला करिती; 
सस्प्राते दानच फार माजती, 
देवांवर झेडा मिरविती ! 
देवांच्या मदतीस चला तर ! 
जनकामागे जागृत । जननी गे तुं दैवत 
कष्ट दिले तुजला मीं फार फार आई ! 
_ त्यांची मजकड़ाने फेड जाहली न कांही ! 





[ मराठी वाऊमय॑ भाणि संस्क्तत्नि याविषयी बिचार ] 
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प्रसिद्ध ग्रंथकार प्राध्यापक डॉ. पु. ग, सहख्तबुद्धे 
यांची प्रस्तावना 


गोविंदराम सक्सेरिया महाविद्यालयांतील तरुण प्राध्यापक श्री. मु. म. 
जावडेकर यांचे ' महानुभावांच्या आप्रियतेची मीमांसा ' व ' केशवपुताचे 
अंतरंग ? हे दोन लहानसे प्रबंध पाहून मला फार आनंद झाला. समाधान 
वाटलें. या दोन्ही विषयांसंबंधी श्री, जावडेकर यांनी रूढ मतांहून अगदी 
निराळें. मंत मांडळ आहे. आगि असें स्वतंत्र मत मांडतांना विषयाचा जो 
प्रपंच, ने संशोधन करगे अवश्य असतें ते सर्व त्यांनी केळे झाहे. हें संशोधन 
त्यांनी इतके कसून केळे आहे की हा एक उदयोन्मुख नवा निर्बंघकार 
मराठींत दिसत आहे असें वाटावे. 


महानुभावांनी चातुर्बण्याबर आघात केला म्हणून महाराष्ट्रांत ते अधिय 
झाले, त्यांनी महाराष्ट्राचे शत्र जे मुस्लिम राज्यकत, त्यांच्याशी संगनमत केळ 
ब त्यांच्या सह्याने येथल्या देवाधमीवर अत्याचार केला म्हणून मराठी कवींचा 
त्यांच्यावर फार राग आहे, या पंथाचे आद्य प्रवर्तक जे श्रीचक्रघर त्यांच्या 
चारित्र्याविषयी लोकांत वदंता फार होत्या म्हणून तो पंथ मागे पडला, अशा 
तऱ्हेचे बरेच समज याविषयी विद्वानांत रूढ आहेत, पण जावडेकरांनी या 
-सवीहून अगदी निराळें असे मत मांडले आहे, महानुभावांची व्यक्तिनिष्ठा -- 
म्हणजेच अतिरेकी समाजबिमुखता - हीच त्यांच्या अपयशाच्या मुळाशी आहे 
असें हें मत आहे. आणि हं सिद्ध करण्यासाठी महानुभावांच्या मूळ श्र थांतून 
अनेक अवतरणे त्यांनी दिलीं आहेत, समाजांत राहूं नये, प्रियजनांचा सइ- 
बास टाळावा, त्यांचे स्मरणसुद्धा होऊं देऊं नये, आपल्याशी कोणी मैत्री करील, 
आपल्याबर लोभ करील म्हणून अत्यंत किळसवाणी राहणी असावी, .येता- 
सारखे पडून राहावें असे सांगण्याइतका समानद्वेष महानुभावांच्या वाडूमर्यांत 
दिंसतो. येवढ्यानेहि होत नाही.  कोणाच्याहि कधीहि उपयोगी पहूं नये 
अशी,त्यांची श्विकका आहे, मसणांतठें ठाकूडसुद्धा लोकांच्या थोडें उपयोबी 
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पडेल, तितकेंहि आपण पढूं नये, नाही तर परमेश्वरपार्तीत विक्षेप येईल अर्से 
ते सांगतात, ही. घणास्पद समाजपराडूमुखता हच त्यांच्या पराभवार्चे मूळ,कारण 
होय असें नावडेकराचिं मत आहे. हॅ पूर्वार्धात सांगून उत्तराधीत, महानुभावांची 
अशी वृत्ति का. झाळी यांची कारणमीमांसा त्यांनी केली आहे. त्यांच्या तत्व 
श्ञानांतील द्वैतसिद्धान्त हा याच्या बुडाशी आहे असा याविषयी त्यांचा निष्कर्ष आहे 

केशबसुलांवरील प्रचंधांतहि असेंच आतापर्यंतच्या रूढ मतांहून जावडे- 
करांनी अगदी निराळें, अगदी स्वतंत्र मत मांडले आहे. केशवसुतांना इंग्रजी 
कबितेवरून स्फूर्ति झाली, ते मराठीतले वर्डस्बथ होते, रेळे होते, ' गोल्डन 
ट्रेझरी !च्या वाचनांतून त्यांना काव्यस्फुरा झालें अर्शी मतें टीकाकारांनी मांडली 
आहेत. जावडेकरांनी हीं सर्व मते त्याज्य ठरवून केशवसुतांची सर्व स्फूर्ति 
त्यांची काव्यप्रेरणा त्यांनी वैदिक बाडूमयांतून, प्रत्यक्ष बेदांतून घेतलेली आहे 
त्या अम्ृतपरंपरतील ते एक कवि आहेत असे प्रतिपादन केळे आहे. आणि 
यासाठी बेदांतील कचा, खूक्ते ब केशवसुतांची कविता यांतून त्यांनी इतकी 
अबतरणें दिलीं आहेत की या निराळ्या दृष्टिकोनाची दखळ घेतलीच पाहिजे 
असें कोणत्याहि मढ ब सुप्रतिष्ठित टीकाकाराला वाट्ल्यावांचून राहूं नये 
केशबसुतांचें सष्टिप्रेम, निसग हाच नीतीचा आधार हॅ मत, द्याबापूथ्वीचें ऐक्य 
परमेश्वर देवळांत नसून सृष्टि हें त्याचें देऊळ आहे है कल्पना, जगदुमाचा 
विचार, ेंद्रियश्ञानापलीकडच्या तत्त्वाविषयीची त्यांची जिज्ञासा, अंतिम सत्या 
बिषयरीची तळमळ, इतर्केच नव्हे तर रूढीवर हृल्ला करण्याची त्यांची वृत्ति ही 
सुद्धा वैदिक परंपरेतून आलेली झाहे. आणि यावरून केशवसुतांचा आत्माच 
वैदिक आहे असा विवार लावडेकरांनी मांडला आहे. आणि कोणालाहि 
आपल्या आजपर्यंतच्या मताचा फेरबिचार करण्यास भाग पाडील . इतक्या 
दृदपणे तो मांडला आहे. 

आरंभी म्हटळे माहे की बावडेकरांनी संशोधन केलें आहे, आणि या 
प्रबेंषांतीळ मळा कौतुकास्पद भाग वाटला तो. तोच होय, एक नवा विवार 
मांडतांना किती कष्ट करावे लागतात, आघारप्रमारणे मळापर्यंत जाऊन कशी 
तपासावी सयतात, त्या विचारावर येणाऱ्या संभाव्य आक्षेपांची कल्पना करून 
त्याला उत्तरे कशीं द्यावी लागतात याची लेखकाला चांगली कल्पना आहे 
आणि मध्या प्रातिपादनाळा अकरय असलेला हा सर्ये खटाटोप त्याने. केळा 











आहे. केशवसुतांचा आत्मा वैदिकच आहे असे म्हणतांच त्यांची कविता आणि 
वेद अंद्यील साम्यस्थळे हुडकून काढणें, तकंती थ लश्मणशाख्री नोशी, बाळशात््री 
हरदास, रॅगोजिन यांसारख्या पंडितांची मते पादृर्गे, त्यांचा आधार घेणे, सढ. 
मताचे पुरस्कर्ते प्रा. जोग, श्री. माडखोलकर यांच्या प्रतिपादनांतीळ वैगुण्ये 
शोधन काढणें, त्यांच्याविर्ध आपलें मत साधार उभें करणे हा सर्व उद्योग 
करणें अवश्य झाले. आणि तो न्षाबडेकरांनी निरलसपर्णे केला आहे. संशोधन- 
अत्तीचे अंकुर त्यांच्या ठायी आहेत असें म्हणण्यापुरता. विसार या उद्योगाने 
जावडेकरांनी निश्चित दिला आहे 
त्यांच्या प्रतिपादनास पूर्णता येण्यासाठी आणखी एकदोन गोष्टी करणे 

अवश्य आहे असें वाटतें. त्यांचा उल्लेख करून ही प्रस्तावना संपवितो. महानु 
भाबांच्या समाजविमरखतेचें विवेचन करतांना त्यांनी बारकरी, रामदास य! 
इतर पंथांतील संतांच्या समाजहिततत्परतेचा तुलनेसाठी विचार केळा आहे 
तो. अबश्यच होता. त्यावांचून मूळ प्रतिपादनच लंगडे पडलें असतें. पण 
आणखी एक गोष्ट करावयास हबी, महानुभावांची व्यक्तिनिष्ठा किंत्रा समाज- 
द्वेष हा दाखविण्यासाठी त्यांनी त्यांच्या ग्रंथांतून जी अनेक वचनें दिलीं आहेत 
तशींच, त्या अथोर्चीच अनेक वचने बरील इतर पंथीय संतांच्या ग्रंथांतहि 
सापडतात. त्यांचा विचार करून त्या संतांच्या समाजप्रेमार्शी त्यांचा समस्बय 
साधर्णे हें अवश्य आहे. त्यावांचून हें विवेचन अपुरे राहील, त्याचप्रमाणे 
केावसुतांचा आत्मा वैदिक होता हे म्हणतांना इंग्रजी वाड्मयाचे, पाश्चात्य 
विद्येचे, परंपरेचे, संस्कृतीचे ते कोगत्या अर्थाने कणी होते हहे थोड्या तप- 
शिलाने दाखविलें पाहिजे, नाही तर दुसऱ्या टोकाला गेल्यासारखे होईल 
आणि मग ते तितकेसे टिकणार नाही 

_ अर्शी एकदोन वैगृण्ये दिसली तीं सांगितली, मात्र ती प्रतिपादनाच्या मूळ 
बैठकीला मारक आहेत असे नाही. अवश्य ते मळ संहितांतले सर्व आघार 
पंडितांची प्रमाणे, तकंशद्ध विचारसरणी आणि विचारांची सुव्यवस्थित मांडणी 
यांनी जावडेकरांनी ही वेठक भक्कम केळी आहे. झ्यांच्या मतांवर त्यांनी टीका 
केळी आहे ते पंडितहि श्वासाठी त्यांचें अभिर्नदन करतील असें वाटतें 











हहामहोषाघ्याय विद्यानापरि सस 
श्री. सिद्धेश्वरशासत्री चित्राव यांचा अभिप्राय 


_ श्री. मु. म. जावडेकर यांनी ठिहिलेले महानुभावांच्या अधियतेची मौझांसा, 
महानुभावांची व्यक्तिनिष्ठा आणि केशवसुतांचे अंतरंग वगैरे लेख माझ्या 
वाचण्यांत आले, त्यांत मला पुष्कळच नाविन्य वाटलें. केशवसुतांसंबंधी 
लिहितांना त्यांचे अंतरंग त्यांच्याच शब्दांत दाखविण्याचा प्रयत्न मळा विशेष 
आकप्रंक बाटतो. केशवसुत हे आधुनिक कर्वींपैकी आद्य कवि होत. त्यांनी 
आधुनिक कवितेची भव्य बैठक, स्थिर पायावर उभारली. साहजिकच त्यांचे 
शिक्षण, योग्यता, स्फूर्तित्थ'ने॑इत्यादीर्चे संशोधन आधुनिक परिचित मोज- 
मापाने होगे अगदी स्वाभाविक आहे. पण तसे करतांना आपल्या मनाची 
घडण कशी झालेली आहे इकडे अगदी दुर्लक्ष होते, आणि भलभलते तर्क 
सिद्धान्त *हणून आग्रहाने मांडले जातात. अशा कांही अपसिद्धान्तांचे खंडण 
करण्याकरिताच ' अंतरंग ) त्पष्ट करण्यांत आलें आहे. कफेडवसतांची स्फर्ति 
बंदिक बाडमय़ाच्या अभ्यासांतन निर्माण झालेली आहे. हें स्पष्ट करण्यांत 
लेखकाला पूणे यश आलेळें आहे. अनेक साम्यस्थळांचा निर्देशाच केलेला 
असल्यामुळे त्याबद्दळ शका राहूत नाही. आहेरच्या प्रेरणा कितीहि प्रभावी 
असल्या तरी आमची मानसिक घडण इतकी प्रमावी आहे की सर्वाना पचवून 
ती प्रभावी झाल्याशिवाय राहत नाही. याबद्दल लेखकाने नवी दृष्टि स्वीकारली, 
कोणी मांडला नव्हता असा नबा मुद्दा सप्रमाण अम्यासकांपुढे ठेवला आणि 
प्रमार्णेह्रि कोणीहि तपासून पाहावीत अद्या स्वरूपांत घासूनपुसून लोकांपुठे 
बली यावद्दल धन्पबाद द्यावेत असे वाटते 
दि. ३०1५1६१ | 


पणे | --सिद्धेश्वरशास्त्री चित्राव 
भनुक्रमणिका | 
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अमृत परंपरा ६२-१०० 


' महानुभाव तत्त्वज्ञान ', ' महानुभावांचा आचारधर्म ' इत्यादि अंथांचे 
लेखक प्राचार्य डॉ. कोलते यांचें पत्र 


नागपूर 
२१५८ 


श्री, घावडेकर 


स. न. वि. वि. आपण पाठविलेले दोन्ही लेखांक मिळाले, आपण केलेली 
मीमांसा बरीच पटण्यासारखी आहे. दोन्ही लेख एकत्र वाचून मी पुन्हा 
केव्हा तरी यासंबधी आपणाला लिहीन, लेखाची कात्रणे पाठविल्याबद्दल फार 
आभारी आहे. कळावे, 


अपला 


बि. मि. कोलते 


लेखकाचे चार शब्द 


रसिक आणि चिकित्सक अद्या मराठी वाचकांच्या हाती हं पुस्तक देतांना 
मळा आनंद होत आहे. कारण त्यांना ते आवडेल असा विश्वास वाटतो. 
अथीत्‌ आवडलेंच पाहिजे, असा आग्रह नाही. पुढे बे कांही विचार मांडले 
आहेत त्यांदून वेगळें कांही सिद्ध केळे जाईळ तर ते समजावून. घेण्यांत मला! 
आनंद होईल. 'पुढील लिखाणांत कुणा व्यक्तीवर टीका नाही. महानुभावांची 
तळमळ आणि केशवसुतांच्या टीकाकारांचा अभ्यास याविषयी कुगालाहि अति 
शय आदरच वाटेल, सुखाथ्याला ज्ञान कुठढे, अर्से आपण म्हणतोंच. महानु- 
भाबद्दि तेंच म्हणतात, तर्सेच केशवसुतांच्या टीकाकारांनी त्यांचे महत्त्व प्रस्था- 
पित करून मोठेंच कार्य केळें आहे. महानुभाव आणि केशवलुत या दोन्ही 
विषयांसंबंबी अजून खूपच लिहिण्याजोगे आहे 





९८) 


अनेक अंथक्रारांचा उछेख केळाच आहे. त्या सवोचा मी अत्यंत आभारी आहे. 
अप्रत्यक्षपर्णेडि अनेक ग्रंथकार उपयोगी ठरतात; त्यांचाहि मी आभारी आहें. 
डॉ. कोलते यांच्या म्रेथांतील उतारे मला हवे होते; म्हणून त्यांना माझे मित्र श्री. महेश 
नोशी यांनी विचारल्याबरोबर त्यांनी कसलीहि हरकत न घेतां परवानगी दिली, 
आणि लेख वा'चून ताबडतोब मत कळविलें, याबद्दल त्यांचे किती आभार 
मानावेत | गुरुवर्य डॉ. पु. ग, सहत्तवुड्धे यांनी मुद्दाम वेळ काढून प्रस्तावना 
लिहून दिली | त्यांचे आभार मानायचे म्हणजे त्यांच्या अभिरुचीस उतरेल असें 
झाणखी कांही तरी नवीन लिहायला पाहिजे ! महामहोपाध्याय चित्रावशास्त्री 
यांच्या सुंदर भाषांतरांचा मला केवढा उपयोग झाला ! त्यांनीच आरस्थापूर्वक 
अभिप्राय लिहून दिला, हें माझें भाग्यच. इतरहि अनेक प्राध्यापकांमी आणि 
विचारवंत मित्रांनी माझे लेख मुद्दाम वाचले; त्यांचाहि मी आभारी आई. 


आमचे आजोबा ती. रा. रा, दैकर हरी जावडेकर यांन जनसेबेचें आणि 
शानप्रेमारचे उदाहरण आम्हांला घाढून दिलें आहे |! आमच्या आईचे बडील 
ती. रा. रा. श्रीघर गणेश मणेरीकर हे तर अक्षरशः सतत ग्रंथब्राचन, चिंतन 
करीत असतात. मीन मागतां या वेळी मोठीच रक्कम त्यांनी मला दिली, 
म्हणूनच हं पुस्तक या वेळी प्रसिद्ध होऊं शकले, 





६ शिबाजी ? मुद्रणालयाचे चालक श्री. गपचुप यांनी मुद्रणकार्य किती 
सुरे केळे आहे हें सर्वासमोर आहेच ! माझ्या सोबीने धेऊन त्यांनी आपल्या 
अनुभवाचा लाभ मला दिला हँ विशेष. 


अशा रीतीने अनेकांच्या शभेच्छांमुळेच हं लह्दानलें कार्य माझ्या हातून 
घडले आहे. यांत मार्श काय आहे ! ज्या कांही चुका असतील त्या माझ्या 
आहेत. क्ले कुणी त्या दाखवतील, त्यांचा मी आभारी होईन. 


> लेखक. 


मातृ देवो मब । 
ती. सो. आईस अर्पण 


महालुभाव 
(पूर्वाध ) 
महानभावांच्या ची मीमांसा 

नुभावांच्या परामबाची मीमांसा आजपयत कांही थोडी झालेली 
नाही; तरी पण प्रस्तुत चर्चेवांचून ती पुरी होईल असे. बाटत नाही 
हें नम्रपर्णे सांगावेसे वाटते. महानुभावांचा पराभव ही महाराष्ट्र-संस्कृतींतीळ 
अत्येत भव्य अशी शोकान्तिका आहे, महानतेचा अघःपात-120" ०] र्जा 
10९ 8722(- हे शोकान्तिकेचें लक्षण यशाच्या दृष्टीने-नैतिकतेच्या नव्हे-मद्यानु- 
भावपंथास तंतोतंत लागू पडते. महानुभाव हा पंथ खरोखर पाहतां इतका 
मोठा आहे. कीं, त्याच्या अभ्यासावांचून महाराष्ट्रसंस्कृतीचा अभ्यास पुरा 
होणार नाही. मराठी भाषेवर आणि महाराष्ट्रे देयावर उत्कट प्रेम करून 
किती तरी गोष्टी त्यांनीच प्रथम मराठी भार्षेत मांडल्या आणि मराठी भाषा 
दूरबर पोंचविली. ज्ञानेश्वरांची थोरवी 'ही कीं, परमार्थामध्ये चातुवर्ण्याचें महत्त्व 
त्यांनी कमी केळे आणि त्री-शूद्रासहित सर्व वर्णांना त्यांनी नामस्मरणाचा 
सोपा आणि सुंदर महामंत्र दिला. या त्यांच्या कार्याबद्दळ सर्व महाराष्ट्र 
त्यांना € माउली म्हणून संबोधतो, महानुमावपंथसंस्थापक चक्रधरांनी नेमके 
हेंच कार्य आणि तेंहि ज्ञानेश्वरांच्यापूर्वी पाव शतकाहून अधिक काळ प्रकट- 

पणें करण्यास सुरुवात केली होती. 
महानुमाव तत्त्वश्ञानांत स्पष्टपर्गे सांगितलेले आहे कीं, ““ युगघर्मक्रिया अथवा 
पुण्यहेतु याव्यतिरिक्त उर्गूचच एखादी अस्तु पबिश्र ब दुसरी अपवित्र मानणे, 


छीछी-थथ करीत एखाद्या वस्तुविषयी मनांत किळस आणणे किंवा ्यक्तिविषयी 
विचिकिन्सा करणें, हा बिचिकित्सारूप विकल्प प्रतिदेह्मरमक होय. त्याने प्रति: 





र ज्ञानेश्वरार्चेच कार्य 


देह आक्षेपतो, कारण, अश्या विचिकित्सेमुळे मनुष्य स्वतःला भ्रेष्ठ मानून इतरांना 
तुच्छ लेखतो. त्यामुळे सवंत्र व्यापून असलेली अजड माया दुरखाबलीः लाते 
आणि म्हणून प्रेतत्व भोगावे लागतें. ? 

याच तत्त्वजववानास अनुसरून “ चारहि वणीच्या घरी घर न निवडतां निर्हेतुक 
मिक्षा कराबी १, असें महानुभाव आचारघमौत म्हट्लेळें आहे. ( नवप्रकरण 
८२ ), नामस्मरणाचे फायदे पुढीलप्रमाणे दिलेले आहेत. “ नामस्मरणाने जीवांना 
सर्व कांही मिळूं शकतें. त्यामुळे साधकाला वेध होतो, बोध होतो, अनुसरण 
घडते, स्मरण उत्तम रीतीने करतां येतें, त्याचे सगळे विरोध नाहीसे केले जातात, 
स्याच्यावरचा ' बाजनवारा ? आणि ' पडते आकाश ' थोपवून घरलीं जातात, 
त्याच्यावर येणारे विश्न निवारे जातें, त्याला त्याच्या आचारघमोत साह्य मिळतें 
आणि शेबर्टी ईश्वरप्राति होते. .. नामस्मरणाने श्रीमू्तींच काय, पण ईश्वराचे 
अनव्यक्त स्वरूपहि प्राप्त होतें, इत्यादि ?, ( नामस्मरण करावे नामी अमिमानु 
आति ॥ ४६ ॥ आचारमालिका ) 

चक्रधरांनी आपल्या या तत्त्वशानाचा उपदेश करण्यास सुदवात करतांच 
त्यांना अनेक अनुयायीहि मिळूं लागले होते. पण शानेश्वरांचा उदय होतांच 
स्यांचा पंथ भराभर वाढूं लागला आणि काळाच्या ओघांत महानुभाबांची पुरी 
पीछेहाट झाली. महानुभाव अप्रिय झाले आणि मार्गे पडले, याविषर्यी बाद 
नाही. ही गोष्ट अर्थातच आपोआप झालेली नाही 

या घटनेच्या कारणांचा अभ्यास आरंमींच निर्दिष्ट केल्याप्रमाणे अनेकांनी 
केलेला आहे. त्यांचा पुनरुच्चार येथे करावयाचा नाही. फक्त प्रस्तुत चर्चेस 
आवश्यक अश्या मदहदद्यांचा उल्लेख येथे होईल. अनेक विद्वानांच्या मते, महा- 
राष्ट्राच्या मनांत महानुभावांच्याविषयी फार मोठे गैरसमज होते वते दूर न 
झाल्यामुळे महानुभाव्पंथ अप्रियच राहिला. हे म्हणणे प्रथम विचारास घेऊं 
शतकानुदातके एखादा गैरसमज चाळू राहील असें वाटत नाही. एकनाथांसारस्था 
बुद्दिमान्‌, बहुश्रत आणि सर्व भूतमात्रावर प्रेम करणारा संत, तुकारामांसारस्वा 
उपेक्षितांस जवळ करणाऱ्याला देवपद देणारा महात्मा, भावार्थावर समाघान न 
होऊन यथार्थ शोधणारा पंडित बामन, ' मना बोलणे, नीच सोशीत जावें ! या 
शिकवणीत मुरळेळे गिरिधर, हे नेव्हां महानुमावांवर मनापासून हल्ला चढवितात, 
त्या वेळीं तो ऐकीव, अपुऱ्या माहितीवर विसंबून करीत असतील; अहे मानणे 





महाराष्ट्राने अन्याय केला काय£ 7 ३ 


पि िथशशशिबबबबशयमाशा 


मनास रूवत नाही. नकळत. अरी हातून अन्याय घडला असें बाटले असतें तर॑ 
या लोकांना. केवढी खंत लागून राहिळी असती ! पण आपली चूक होत नाही 
अशीच त्यांची खात्री असली पाहिले, त्यांनी महानुभावांवर कोरडे- ओढले ते 
जाणीवपूर्वकच असले पाहिजेत 

महानुभावांचें महत्त्व पाहतां हा प्रश्न अत्यंत निव्हाळ्याचा आहे असें कोणाहि 
विचारी माणसास वाटल्याबांचून राहणार नाहीं. याचें कारण शोधण्यासाठी 
अर्थातच सबंध महाराष्ट्राच्या संस्कृतीची पाहणी करणे जञरूर आहे. कारण 
महानुभावपंथ हा अगर्दी एकीकडे पडला पण महाराष्ट्रांतील इतर सर्ब प्रमुख 
पंथांत फार मोठा सलोखा प्रथमपासून नांदत असल्याचे ' वरवर पाइणारासहि 
दिवून येतें, भागवतपंथ किंवा वारकरी संप्रदाय हा महाराष्ट्रांतील सर्वात मोठा 
पंथ होय. त्यास नाथपंथांतील शानेश्वर आणि त्यांची भावंडे, दत्तसंप्रदायांतील 
एकनाथ, चैतन्यसंप्रदायांतील व * रामकृष्णइरि ! हा मंत्र उन्वारणारे तुकाराम, 
रामदासी संप्रदायाचे प्रब्तक रामदास, या सर्वानी प्रेमाने अभिवादन केलें 
आहे. या सर्वांचे एकमेकांशी लले संबघ होते त्यावरून महाराष्ट्राचे प्रेमळ ब 
अव्याज मनच दिसून येतें. पण महानुभाबपेथ यापासून अलग राहिला !|-कां ! 
तो आपण होऊन दूर राहिला कीं त्यास दूर ठेवण्यांत आठे! आणि तें कां ! 
महानुभावांचा प्रेमावर काय कमी भर होता ? “ ज्ञानापसि प्रेम उत्तम * असे 
त्यांचे वचन आहे | ( विचारमालिका २० ), हॅ सवे लक्षांत घेतां हा प्रश्न अत्त्यंत 
महत्वाचा आहे आणि आपल्या संस्कृतीशींच तो निगडित आहे. याविषयी 
गरेणासहि शंका उरेळ असें बाटत नाही 

अशा रीतीने हा प्रश्न अत्यंत महृत्त्वाचा ब गहन दिसला तरी ' त्याचे 
उत्तर फक्त एका शब्दांत देतां येण्याजोगे आहे, आणि ते म्हणजे ' व्यक्ति- 
निष्ठा, महानुभावपंथ हा व्यक्तिनिष्ठ पंथ आहे म्हणून त्याचा पराभव 
शाळा. महाराष्ट्रांतील इतर सर्व वर उल्लेखिलेले प्रमुख पंथ हे समाजनिष्ठ 
आहेत. एखाद्या तत्त्शञानाचा विस्तार कोणत्या कल्पनेमोवती केलेला 
असतो, यावर त्या तत्त्वश्ञानाची निष्ठा सांगितली जाते. महानुमाबपैथाचें 
सत्त्व्ञान  ब्याक्ते * या मध्यवर्ति कल्पनेभोवती रचलेळें आहे, तर इतर सर्व 
अंथ आपले तत्त्वतान मांडीत असतांना सबंध समाबाचा विचार करीत 
असता. . सहानुमावांपैकी कोणास या व्यक्तिनिष्ठेची जाणीव होती असें 








निश्चितपणे सांगतां येत नाही. पण त्यांचें तत्त्वशान व्यक्तिनिष्ठ आहे, हे 
प्रस्वुत ळेख वाचल्यावर कोणासहि पटेळ., नेणिवेने कां होईना, एखादी 
गोष्ट होऊन गेळी असेळ तरी तिचें स्वरूप पाहून तिचे अंतरंग शोधणे 
कठीण नाही. तेंच या लेखांत करावयाचें आहे. वस्तुतः यांत कठीण कांदहीच 
नाही. साऱ्या गोष्टी कशा सूर्यप्रकाशासारख्या स्पष्ट आहेत. अर्थातच 
व्यक्तिस्वातंक्य आणि समाजवाद या अवीचीन कल्पनांची या ठिकार्णी गल्लत 
करण्याचें कांहीच कारण नाही. 

आयुष्य करस कंठावे यासंबंधी उद्धवगीतेंत निःसंदिग्पर्णे म्हटले आहे; 
“ संसारत्रत्त अनुतापी: जो एकला जन्म क्षेपीः तो मोक्षाचा निक्षेपीः संपद्च 
होए,?? या ठिकाणचा * एकला ? हा शब्द व्यक्तिनिष्ठावाचक आहे. तसेच 
दुसऱ्या एका ठिकाणी, “' बाइ: ऐसा एकला पळपळीत निगे : जो दुःख- 
पूर्वक आपुलेया देवाते आठवीत बतेः ( आचारमालिका २१६ ) त्याच्या 
दुःखाने पार्ये नष्ट होतात असे सांगतांना “ एकला ? हा शब्द मुद्दाम 
घाळून व्यक्तिनिठेवरच भर दिला आहे. ही व्यक्तिनिष्ठा निरनिराळ्या रूपांत 
महानुभावपथांत सर्वत्र दिसते, ती इतकी की, तिळा सवोगीण म्हणावयास 
कांहीहि हरकत नाहीं. हें कसें ते क्रमाक्रमाने पाहूं. 

_ या व्यक्तिनिष्ठेमुळे महानुभावांना समाजसंपके मुळींच नको असतो, ' कोणी- 
कडून तरी आपलें परमेश्वरसाधन पूर्ण व्हावें याच गोष्टीकडे साधकाचे लक्ष 
पाहिजे, ! असें मुंगीच्या पुरुषाचे वर्णन करतांना सूचित केलेळें आहे, ( बन्म- 
जीवित परमेश्वरा देयाबं । ६८ ।। नवप्रकरण ). देहविद्यावंताचें वर्णन करतांना 
व्यक्तिनिष्ठा उघड झाली आहे. ' देहविद्यावंतारचे साधन व साध्य देहच असल्या- 
मुळे तो आपल्या सुवर्णमय बज्रदेहाशीं पूर्णपर्णे तादात्म्य पावतो. ( एकाकार 
वृत्ति उरे: बिचार २९ ). आपल्या देहाशी एकाकार झाल्यामुळे इतरांच्या संग- 
तीची त्याला झावर्यकताच वाटत नाही, अर्थात त्याला सत्रो वगेरे कोणीच 
नसतें. चारपांच देहविद्यावंत मिळून एकत्र राहतात असेंहि नाही. तो पूर्णपणे 
निःसंग बनून स्वेच्छेने अष्टभैरवांच्या स्वरूपाब्धीत वाटेल तेथे राहतो *. परमे 
श्वराचा सहवास - “ सनिघान ? -- असणें म्हणजे काय याचें वर्णन केळें आहे 
तें पूर्णेपर्णे समाजनिरपेक्ष आहे आणि सर्वसंगपरित्याग ही त्यांत एक आवश्यक 
गोष्ट म्हटलेली आहे. भक्ताचे वणन करतांनाहि '। भक्त ह्या आपल्या द्रेमदात्या 





वरमेश्वरावताराच्या ठिकार्णी पूर्णपणे बेंचळेला असतो ( चिसः विसः काया 
इृए तिन्ही परमेश्वशासि अपावी ॥ २१८ ।| आचारमाठिका ) ? म्हणक्षे जगाचा 
व त्याचा कांही संबंध नसतो असेंच पर्यायाने सांगण्यांत आलें आहे. परमेश्वर- 
प्राति हें महानुभावार्चे ध्येय. ते साध्य होण्यासाठी जो ञाचारमार्ग अनुसरावा 
लागतो त्याला “* असती परी ? म्हणतात. तिचा मुद्रिताथे असा की, ' विकार- 
विकल्पशून्य होऊन व स्वभाबाला मात्रा देऊन त्याने ( म्ह. साधकाने ) पर- 
'मेश्वराव्यातिरिक्त इतर सर्वे बडचेतन पदार्थाचा आश्रय सोडून निरालंब व्हावं 
आणि परमेश्वराचे स्मरण करीत करीत जन्मनीवित कंठावे. ( पद्य, आचारस्थळ 
सत्र १ लापिका )? 

५ असती परी *चा हा मुद्रिताथ लक्षांत आणला म्हणजे परमेश्वरानुसरणाच्या 
कल्पर्नेत सगळा आचारघम अंतभूत झालेला असल्याचें सहज लक्षांत येईल. ! 
याचाच तपशील ' स्वदेरासंबंध त्याज्य ?, “ स्वग्नामसंबंध त्याज्य ?, “ संबंधिये 
त्याज्य: संबंधियांचा संबंधु तो विशेषता त्याज्य? (आचारस्थळ-सूत्र १) 
इत्यादि सूत्रांत देऊन ' धमे म्हणजे समाजाचा त्याग ' ह कोणाच्या लक्षांत 
आलें नरुल त्याची सोय केली आहे. हा त्याग शरीरानेच नव्हे, तर मनानेहि 
करावयाचा असतो. ( दुरूनिही अंतःकरणी नाठवाबें ), याचें विवेचन मोठें 
पाहण्याजोगें आहे. “ या सर्वांचा त्याग करणें आवरत्या पुरुषाचे करतव्यक्म होय 

कारण या संबंधीयांच्या साननिध्यांत असतांना आचारघमे नीट रीतीने पाळला 
जाऊ रकत नाही; आचार आचरण्याचा अधिकार राहात नाही, ( संबंधी 
अधिकारु नाही -- आचारस्थळ सूत्र २ ), क्ले निषेध चुकवायला पाहिनेत ते 
चुकवतां येत नाहीत आणि जे बिधि पाळायला पाहिनेत ते पाळतां येत नाहीत. 
त्यांच्या सान्निध्यांत आचरत्या पुरुषाला प्रेमाचे उपाय करतां येत नाहीत, 
शास्त्राध्ययन करतां येत नाही, की मोक्षाचे कोणतेच उपाय यथायोग्य रीतीने 
आचरतां येत नाहीत. त्याला नित्यनैमित्तिक विधीहि करतां येत नाहीत. इतकेच 
नव्हे, तर ते आपण आचरावेत अशी वृत्तीच त्याच्या ठिकार्णी राइत नाही 
कारण त्या संबंधीयांच्या सुख्थदुःस्थांनी त्याच्या मनांत विक्षेप उत्पन्न होतो, इत- 
कच काय, पण त्यांच्या दर्शनाने देखीळ आचारघमाविषयी अदक्षता ( निर्बळता ) 
उत्पन्न होते. म्हणून या सगळ्या संबंधीयांचा आवरत्या पुरुषाने त्याग 
कराव], मनांत त्यांचें त्मरणदेखीळ करू नये. घनकोळा पाहतांच कागको असा 





घ्‌ नातींगोती म्हणजे अडचण 





पळतो किंवा क्रगको घनकोळा नसा टाळतो त्याप्रमाणे त्याने आपल्या संत्रंधी- 
थांना टाळळें पाहिजे, कोणत्याहि निमित्ताने त्याने त्यांचा संबंध ठेवला तरी 
त्याळा अनिष्ट होऊन त्याच्या धर्मांची हानि झाल्याबांचून राहणार नाही. ? 
सारांश, सामाजिक आणि प्रापंचिक जीवन म्हणजे परमार्थातील अडचण. 

पण ह नुसते तात्विक विवेचन झाळें., ते. मनावर ठसविण्यासाठी भरपूर 
उदाहरणे दिलीं आहेत. * युधिष्ठिर हा वेघधबंत होता. परमेश्वराची आज्ञा 
मोहून आपल्या नातवाला---परीक्षितीला-- राज्याभिषेक करण्यासाठी तो 
कल्ियुगांत सात दिवस राहिला. पण त्यामुळेदेखील त्याला स्वगीला 
लातां न्ञातां नरकाचे दर्शन झालेच. अनिष्ट त्यागी पुरुषांना असें वाटतें 
की, आपण आपल्या मुलाबाळांचा संसार मीट करून देऊं आणि 
मग अतुसरण करू. पण त्या. संभधीयांच्या स्नेहामुळे एक तर त्यांना 
लौकर अनुसरण घडतच नाही, किंबा ते अनुसरलेले असळे तर थोर 
अनिष्ट उपनर्ते. उदाहरणार्थ, डखले आणि चांगदेवमट हे पेणोबेणा माहूरला' 
श्रीदत्तात्रयेप्रभूच्या दर्शनाला निघाले, रस्त्यांत दाउलबाडी गांवाला डखळे यांची 
एक मुलगी राहत होती. त्या बात्सल्यामुळे एक दिवस ते तिच्या गांबी 
राहिले. पण त्यामुळेच श्रीदत्तात्रेयाच्या द्शेनाळा जाऊ शकले नाहींत. तीच 
गति भूतानदाचीहि झाठी. तिला स्वामींनी कोल्हापूरला पेणोवेणामध्ये नः 
थांबता जायला सांगितल. ती निघाली; पण मध्ये नेवाह्याला आपल्या 
मुलीला भेटण्यासाठी थांबली. तेथे मुलीचा हात भाजल्यामुळे आर्धी तिच्या 
शुश्रूषेसाठी आणि मग तिच्या बाळतपणासाठी तिळा थांबावे छागळें. म्हणून 
ती कोल्हापूरला जाऊ शकली नाही, ' | 

“ कित्येक सत्तेवत्यागी पुरुष आपले संबंधीये मेळे असले तरी अनुसरणा- 
नंतर नर्वीन संबंधीये निमोण करतात. त्यांच्या स्नेहपाशांत ते अडकतात 
अ पुढे त्यांच्या मृत्यूमुळे आत्यंतिक वियोग झाला म्हणने त्यांना अनिवार 
दुःख होतें. उदाहरणाथ, अहीरदेशांतील एका म्हातारीचे सगळे आसेष्ट मरून 
गोळे होते. त्या अनुतापाने ती महाराष्ट्रात गंगातीराला आली. एका 
आझणाच्या ओसरीत राहून मिक्षा मागून काळ कॅटूं लागळी. पुराण वरे 
ऐकायळाहि त्ती जात असे. आपल्या मृत लेकरांच्या आठवणीमुळे ती त्या 
'आहझणाच्या मुळाबाळांनाहि आपल्या ओसरीवर येऊं देत नसे; नव्हे, त्यांच्याकडे 





ती पाहातहि नसे. पुढे कांही दिवसांनी त्या मुलांची आई मेली, तेव्हां त्या 
न्ाझणाने ह्या म्हातारीला विनंती केळी की, “ आई, मी. आतां अनधास्य 
मिळवून आणीत जाईन ! तूं आम्हांला शिजवून घाटीत जा.! तिने ते कबूळ 
केलें. पुढें लौकरच तो ब्राह्मणहि मेला. तेव्हां त्याच्या मुलांचा संभाळ त्या 
म्हातारीलाच करावा लागला. दळण-कांडण करून, भरडा करून ती त्यांना 
पोखूं लागळी, अक्षया स्थितींत कुठला तिचा धर्मे आणि कुठें काय ? 
आणि पुर्ढें तर तीं मुलेंहि मेळी. मग तिच्या दु:खाला सीमा राहिली नाही 

याचसार्ठी अनुसरल्ेल्यांनी पुन्हा नवीन संध जोडूं नयेत. ( दृष्टान्त पाठ ९१)! 
( संबंधियाचेनि स्नेह इतुले मेठे नागवले 1। १॥। झाचारस्थळ ) 

: कित्यक अनिष्ट ब सतेव त्यागीयांचें आपल्या संबंधीयांत इतके लक्ष असतें 
कीं, अनुसरल्यानंतरदेखील ते त्यांचे चिंतन करतात. आपल्याप्रमाणे 
आपले संबरधीयेहि परमेश्राला अनुसरतील तर मग आपण सगळेच एके 
ठिकाणीं राहू. आणि एकमेकांच्या उपयोगी पडु, या भावनेने ते त्या. संने- 
घीयांना मार्गात आणण्यासाठी म्हणून जातात, पण ते येत नाहीत. 
कारण त्यांची मने इतरत्र गुंतलेली असतात. ती आपणांबरोबर येत 
नाहीतर्से पाहून त्या अनुसरलेल्या पुरुषांना अत्यंत दुःसख्थ होतें. त्यांना 
पश्चात्तापहि होतो. त्या संभधीयांना झाणण्याचा प्रयत्म करण्यांत लागलेला 
बेळ परमेश्वरसेबेबांचून व्यथं गेला याबद्दल त्यांना तीर खेद होतो. उदाह- 
रणार्थ, नागदेबाचाय परमेश्वरसेवेसाठी उमाइसाला आणू गेले होते. पण तौ 
आपल्या इतर स्नेइपाशांत गुंतढी होती, वैनोच्या बायकोचे बाळंतपण करण्याची 
तिला अधिक चिंता होती. त्यामुळे नागंदेवाचें म्हणणे तिने ऐकर्ळे नाही 
ती. आली नाहीं ! म्हणून नागदेवाचार्याना झालेल्या दुःखाला पारावार नव्हता» 
पण संबरंधीयांसाठी दुर करूं नये; कारण 'दुःसख म्हणजे पापः दुर तव नरक 
होतिः* ( ७१ लीलाचरित्र-पूबीध १) 

संबंधीयांना प्रत्यक्ष आणायला जाणें तर दूरच राहो, पण त्यांना आणण्याचा 
मनांतल्या मनांत विचार केला तरी परमेश्वरसेवेळा अंतरण्याचा प्रसंग येतो 
उदाहरणाथ, पड्मनाभीदेवाने मनांत असाच विचार केला होता की, आपले सगळे 
संबंधीये अनुसरतील*तर आपण येथेच .राहून त्यांची सेवा करू; त्यांच्यासहित 
'परमेश्वरसानिध्यांत राहूं, त्याचा हा मनोरथ झोळलून भीचक्रधरस्वामींनी त्यांस 








नट सर्वांनाच काँ सोडे! 


हिसकावून .बेऊन त्याला. हाणून दिलें. त्यामुळे तो ईश्वरसनिध् 








अंतरळा?,  . 
पद्मनाभीची ही गोष्ट लीलाचरित्राच्या पूवोधोत आहे. पद्मनाभीच्यासंबंधाने 
चक्रधरांनी धांदुळ नांवाच्या एका कुणब्याची गोष्ट सांगितली,--- त्याच्या शेतांत 
शेरावत चराबयास येई. म्हणून त्याचा नाब बिचारण्यासाठीं धांदुल ऐरावताचें 
शेपूट धरून स्वर्गोत गेला. त्याचें भाग्य उघडले, पुढच्या वेळीं इतर लोकांस 
घेऊन तो “ सकुटुंब मोक्षा नाबो ? पाडू लागला; पण वाटेत वैमवाविषर्यी बोलत 
असतां थोडी कल्पना द्यावी म्हणून त्याने हाताने दाखबण्याचा प्रयत्न केला 
साहजिकच तत्काळ “* अबधीचि रिचवली *. तात्पय, “ तेया अवघेंया यथीची 
जुधि होण काः सोधुः तेया ही आबाडे हो कां; हा दोखूः ' अशी बुद्धि होणे 
दोषरूप आहे. 

सारांरा, इतरांची चिंता दूर करण्यासाठीं, निःस्वार्थीपणें किंबा . ईश्वराच्या 
कार्यासाठीदेखील समाजांत राहूं नये. ' अनुसरलेल्या पुरुषाने संबंधीयांचा संबंध 
विशेष त्याज्य मानावा. त्याने त्यांची झाडपूस ( चौकशी वगेरे) करूं नये, 
ममता घरू नये. नाही तर युविष्ठिराप्रमाण अनिष्ट होईल, नवीन संबंधी निर्माण 
करून तेथे मन रुंतवूं नये; नाही तर अहीरदेशांतील म्हातारीची गत होईल. उत्तम 
कार्यासाठी निघाळें असतां संबंधीयांची भेटहि घेऊ नये; नाही तर डखले 
चांगदेव आणि भृतानंद यांच्यासारखे अनिष्ट जोडेल. उत्तम वलन वगरे देण्याच्या 
निमित्तानेह्दि संबंघीयांकडे जाऊं नये, कारण त्यामुळे पुढील उत्तम लाम हातां- 
तून निसटण्याचा संभव असतो. ईश्वराज्ञा नसतांना संजंधीयांना मार्गात आण- 
ण्याचाहि प्रयत्न करू नये; नाही तर नागदेवाचार्याम्रमाणे त्यांच्यावर पश्चात्ताप 
करण्याची पाळी येईल. तसेंच इष्ट क्रिया जोडीत असतांना संतंधीयांची ममता 
मनांत येऊं देऊं नये. नाही तर पद्मनाभीप्रमाणे परमेश्वराला आणि त्याच्या इष्ट 
क्रियेला अंतराबे लागेल.-तेव्हां संत्रंधीयांचा संअंध कोणत्याहि निमित्ताने काँ 
होईना, अनुसरलेल्या पुरुषाने ठेवतां कामा नये. 

 , .खुंटामुळे ब दाव्यावुळे ज्याप्रमाणे गुराला हालतां चाळतां येत नाही, 
त्याप्रमाणे खरी आणि संबंधीये यांच्यामुळेहि साधकाला स्वतेत्रपर्णे आचार करतां 
येत नाही, त्याचें स्वातंत्र्य नष्ट होतें. म्हणून त्यांचा त्याने त्याग करावा. .. हे 
केवळ चयेतनसंबंधीयांमुळेच हेते असें नाही, तर जढ स्थानांच्या संबंधामुळेहि 





होतें. म्हणून त्यांचाहि त्याग करणें आवश्यक आहे. .. संबंधीयांच्या संबंधामुळे 
झाल्याम्यास आणि विधिनिषेषांचें आचरण योग्य रीतीने होत नाही, इतकेंच 
नाही, तर त्याज्य म्हणून सांगितलेल्या संबंधीयांचा संबध ठेवल्याने आशा- 
भंगाची अयोग्यता लागते; आणि त्यांच्या सानिन्यांत केठेळें आचरण लेणी 
छागत नाही. . . विकारशून्यत्वासाठी म्हणजे विकार उत्पन्न होऊं * नये म्हणून 
किंवा विकाराच्या चतुर्विध चालींपैकी आकझंसेव्यतिरिक्त इतर उल्लेस्ख निर्माण 
होऊं नयेत म्हणून स्वदेश, स्वग्माम आणि संबंधीये यांचा त्याग करण्याची 
जितकी आवश्‍यकता आहे, तितकीच किंबहुना त्याहूनहि जास्त बिषयपदार्थांचा 
त्याग करण्याची आवश्‍यकता आहे. ' वात्सल्यपाश नाडीसा व्हावा म्हणून 
आईचाहि त्याग सांगितला आहे. ( क्षेणेसंबंधे विकारु उपन्ने तेयाचा असंबंधु 
कीजे - आचारस्थळ शुत्र १३) 

समानाशी संबंध येईल म्हणून गरायनवादनासारख्या गोष्टीच काय ( गीत 
चिस्षो || १७१ ।॥ आचारमालिका ) पण भागवतपुराण कां असेना त॑कर्म 
रहाटीच्या पुराणिकाकडून सांगितलें लात असतांना सगळ्याच अनुसरलेल्या 
पुरुषांनी ऐकायला जावें असें मात्र नाही. दुसऱ्याचे बरें करण्यासाठी आपले 
श्रेष्ठत्व प्रकट केल्याने काय होते हं सांगण्यासाठी काइदेबाचें उदाहरण दिलेळें 
असून “ तथापि एकंदर्रीत हा तोषरोष टाळण्यासाठी ननसंपर्क टाळाबा हेंच 
उत्तम ? हं तात्पय काढलेले आहे. ( आचारस्थळ सूत्र ३० ), साधकाने गांवा- 
बाहेर निद्रा करणें हाच उत्तम पक्ष ( आचारमालिका ६६ ), पण कित्येक वेळां 
तें शक्‍य नसते. मग नाइलाज म्हणून गांबाजवळ किंबा गांबांत निनावे; आणि 
लोकांची गडबअ& चाळू असतांना ती कार्मी पडलीच तर तिकडे पूर्ण दुर्लक्ष 
करावें, व मेल्यासारखे पडाव ! 

गुरूच्या अंग्री कांही दोष असले तरी त्याची सेवा करावी हा मुद्दा मांड- 
तांना “ नाही तरी घरीं असतांना बायकालेकरांची सेवा तो करीतच होता की 
नाही ! त्यामुळे तो नरकच जोडीत होता ?, असा एक विचार मांडला आहे 
साधकाने कशाचा विचार करावा, हें सांगतांना, “ परमेश्वर, परमेश्वराबतार, 
'परमेश्वरावताराच्या सेवासंबंधाळा उपयोगी पडलेला प्रपंच, परमेश्वराचे भक्त, 
-अनुसरलेले शानिये, बोधबंत ब वेधवंत हे सगळे जीब आणि परमेश्वराने ज्यांचा 
मिवेच केला आहे त्या देवता याव्यतिरिक्त इतर जीव, देवता व प्रपंच हे सर्व 





अन्य होत. याची बाती करण्यांत, याविषयी उगीच गोष्टी बोलण्यांत ब चर्चा 
करण्यांत अनुसरलेल्या पुरुषांनो आपला वेळ घालवू. नये. परमेश्वराच्या ठिकाणी 
त्याची इतकी अनन्यता असावी कीं, कोणत्याहि प्रकारच्या अन्यबाती त्याला 
सू, लागतील. ह्या अन्य वाती करण्यापेक्षा एक बेळ झोपून राहिलें तरी बरे, * 
असे स्वच्छ सांगितलेले आहे. ( नबप्रकरण १५१ ), 

ईश्वराच्या परिवारांत प्रामुख्यानें अनुसरसेल्या बोघबतांचा व ननुसरलेल्यांचा 
समाबेश होतो. अनुसरलेल्या जबोघवंतांचे ३१ परकार आहेत. यांत समाजाशी 
संत्रंघ येणारे; क्रु. १७ उपाधित्थळ-इतरांना इष्ट घडावे म्हणूनच केवळ उपाधि 
घाळगणारे, आणि क्र. २४ भजक - पात्रापात्राचा विचार न करतां नेहमी 
लोकांना भोनन धाळणारे असे दोघेच येतात. ' आपुलेया पडिलेयाची शुश्रूषा 
कीजे, असा बिधि सांगितला आहे ( नबप्रकरण १६४ ). पण “आपला? 
म्हणज बेघपूर्वक किंवा बोघपू्वक अनुसरलेला, आणि हे करावयाचें तेहि ' बचन- 
रूप परमेश्वराचे * दास्य करण्यासाठी. ईं सर्व सांगितले आहे. त्यांत बचन- 
प्रामाण्य किता आहे ते, ' चचा करायची ती केबळ जह्मविद्याशास्राची 
आणि तीहि त्या शाह्ञांतील वचनप्रामाण्याच्या दृष्टीनेंच करावी,? या बाक्‍्यावरून 
कळून चुकेल. ( एथौनि वारिले ते न कीजे की ।। तुम्हा एथानि भणीतलेः ते 
करणीये की गरा |) २५३-२५४।॥। नवप्रकरण) 

अशा रीतीने सवसंगपरित्याग ही परमेश्वरप्रा्तीच्या मार्गातील पहिली आणि 
अटळ पायरी आहे, ' परमेश्वराकडे साधकाचे सर्वस्व वेचले जाणे अत्यकय 
आहे. तो पूर्णत्वाने परमेश्वराचा होण्यासाठीं परमेश्वराव्यतिरिक्त इतर सर्व जीव- 
देवता-प्रपंचापासन आधीं मोकळा झाला पाहिजे. . . परमेश्वराव्यतिरिक्त इतर 
कशाचीहि आणि कुणाचीहि आश्या आपल्या मनांत ठेवतां कामा नये. .. इत- 
रांच्याबद्दल दुःख करणें म्हणजे ईश्वराला सोडण्यासारखें आहे. ? हें ओळखून 
एखादा साधक वागू लागेल, तो लोकांत ज्ञाणार नाहीं, पण लोक त्याच्याबवळ 
येऊ लागतील. म्हणून ननसंपर्के टाळण्याच्या दृष्टीने, आचरत्या पुरुषांनी मुद्दाम 
होऊन स्वच्छ आणि नीटनेटके राहण्याचा प्रयत्म करूं नये “ कारण त्यामुळे 
चापणाला पाहून इतरांच्या मनांत विकार निर्माण होण्याचा संभब असतो. इत- 
कॅच नाही, तर जाणूनबुजून असें राहण्याचा प्रयत्न करणे हाच मुळांत विकार 
आहे. लीसपूस करणें हें बेश्येचे काम आहे. साधकाच्या शरीरासंबंधी स्वार्मीनी 





सांगितलेला हा आचार त्याच्या घेषालाहि लागू पडतो ', (नवे बस्तः म॑ 
नेसाज्ञे ॥ ७७ ॥ आचारमालिका ) 

_ चक्रघरांच्या चरित्रांत अर्थातच हीं तत्वे हग्गोचर होतात. एकांकांतील ५० 
व्या लीळेत ते एका गांवी उकिरड्यांत निजल्यामुळे गांवांत काय झाले ते सांगि- 
तलेळें आहे. अश्या रीतीने नेथे लषेथे समाजाचा संबंध येतो त्या त्या गोष्टी 
निषिद्ध असल्याने उपजीविकेसाठी केलेल्या व्यापारांबरोबरच, नवसादिक पुण्य 
क्रिया, यजन-याजन, दान-प्रतिम्रइ, स्नानसंध्या, अघमर्षण, आडपक्ष, पर्वणी 
वंगेरे विधि व ज्योतिष, वैद्यक आणि इतर अध्ययनअध्यापन या गोष्टीहि निषिद्ध 
व्हाव्यात यांत नवल कसले | 

पण हं सारे * समाअसंपर्के नको ? अर्से नकारात्मक बणणन झाळें, “ समाजा- 
पासून दूर राहिलें पाहिजे, ' असे होकारत्मक वर्णनहि कांही कमी नाही 
ज्या ठिकाणी गेठें असतां लोकांना तो जिवंत आहे कीं मेला हें कळणार 
नाही, अश्या ठिकाणी साधकाने जञाबें असा आदेश आहे. ( आपणेबाते 
कव्हणी नेणेः आपण कव्हणाते नेणिजन ऐसा स्थानी असावे! आचारस्थळ 
सूज २२ ). जन्म कुठे क्षेपावा ! तर ' देशाचा सेवटाः झाडाचा तळबटा 
देउळाचा कोनटा' अशा ठिकार्णी (आाचारमालिका २१९). नेहर्मी ' अटन 
करावें ? म्हणजे भ्रमण करावें. शक्‍यतोवर आडगांबींच राहावे. ( तुम्ही पुरी 
पाटणी: न बसावे ॥२०॥ आचारमालिका.). अशा परिश्थितीतहि लोकांशी 
संबंघ आल्यास विहिताचारासाठी ज्ञेबर्दे बोलणे अगदी केळेंच पाहिजे तेबर्ढेंच 
करावें. इतर वेळेला 'दोही ओठां टाळे घालावे ( आचारमालिका १९८) हँ 
होत नसेळ तर इतरांचा संग टाळून निघून जावें. ' वायूप्रमाणे आणि अग्नी- 
प्रमाणे साघकाने निराश्रय आणि निरालंब होऊन असारवे,' असे एक ठिकाणी 
म्हटलेले आहे, (पाहा - नीरसाः निराशाः निराश्रया होडनि असावे 
॥५२१॥। नवप्रकरण ), तर फक्त स्मरण करतां येण्याजागी शक्ति अंगांत ठेवून 
त्याने प्रेतवत्‌ व्हावें असे दुसऱ्या ठिकाणीं सांगितळेळें आहे. समानापासून 
दूर राहायचे ते अस, ( नीतेनिः मताचा धर्मी बतीवे ॥७४॥ नवप्रकरण) 

बरें, अशा तऱ्हेने साघक समानापासून दूर राहील पण तापत्रयाने पोळणारा 
समाज दूरवरहि त्याच्याकडे येण्याचा प्रयत्न करील, यावरहि उपाय आहेतच. 
.*स्वाभानिक रीतीने लोकांना टाळून ईश्वरघ्यानासाठी आणि आचारासाठी एकांत 








१२ विरोध 
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मिळवायचा असेल तर आपलें शरीर तृष्टपृष्ट न ठेवतां तें शुष्क करून सोडावे 
९ शरीर ) अपवित्र करण्यासाठींच त्याने मसणांतील क्र किंबा इतर कुवेळें 
वापरावी? , मुंगीच्या. पुरुषार्चेबणन करतांना म्हट्लेळें आह, ' अनुसरळेल्या पुरु- 
घाच्या मनांत पदार्थाची वासना जरी उद्‌भवली तरी त्याच्या शोच्यत्वामुळे 
रंकत्यामुळे आणि मलिनत्वामुळे तो पदार्थ कोणाकडूनहि त्याला प्राप्त होऊं नये 
पाहणाराला त्याची इतकी किळस यावी की, एक वेळ आपल्याजवळचा पदार्थ 
उकिरड्यावर केंकून द्यावा, पण याला देऊं नये, असें त्याला वाटलें पाहिजे.? 
याचें आणस्वीहि विबेचन अन्यत्र आहेच. त्यांत साधकाने दैन्यामिभूत होऊन 
राहावें असे सांगितलेळें आहे. .'कुरूपता, निस्तेजता, बेंधळेपणा, मलिनत्ब, कुचे- 
लत्ब वगेरे हीं मृत असल्यास्रारख्याची लक्षर्ण होत. साधकाने तीं अंगी बाण- 
वलीं पाहिजेत, * आपल्यापुढील लोकांस घणा यावी असें नेसावे, वेड्यासारखे 
वागावें, केबळ मनुष्यमात्र होऊन असावे, असें स्पष्टीकरणहि पुढे जोडलं आहे 
५ तुम्हा घणात्यागु होआावा की गा: लीलाचरित्र उत्तराध॑ ६ ). पण हें सब 
स्वनिष्ठ क्रियांच्या बाबतींत; परनिष्ठ क्रियांच्या बेळी साघकाने थशरूप जिणे 
केठाव, ' भ्रीचक्रघरस्वामीवर हेमाडपंताचे लोक चाळून आले त्या वेळीं मटोबास 
अशा पराक्रमाने लढले की, नणुं हा आतां सृष्टिसंहार करतो की काय असे 
बाटले, हजारो लोकांना हरबण्याचें शौय त्यांच्या ठिकार्णी दिसलं. हँ यशरूप 
जिर्णे होय. ..पण स्वनिष्ठ क्रियांच्या. बाबतीत मात्र अशा रीतीने वागावे की, 
चालतांना आपल्या पायांखालीळ मुंगी मरू नये. ( मुक्तीची चाड: तेणे मुंगिचे 
वीरु न चिंताबे । ६५ ॥ नवप्रकरण ). इतकें दुबळेंपण त्याने आपल्या अंगी 
-बाणबावे, ! आतां, वरील शौयोची आणि या दुबळेपणाची सांगड कशी घाला- 
'बयाची ! शौय दाखवण्याचे प्रसंग कधीमर्धा येणारे असतात. नेइमींचा आचार 
* अंगी दुबळेपणा बाणवाबा * अर्सेच सांगतो. ( हाडांची रांगवळी करावी ना- 
शका ।। ७७ ॥ कटंकटियेमान होउन असावें ॥ ७८ ।। नबप्रकरण ), तेव्हां 
हा विरोध आहे. जीव शरीरांतून जाणार नाही एवढीच काळळी घेऊन शरीर 
-सुकबारवे, हा ज्यांचा आदरी ते यशरूप जिणे कसे जगणार ! 

समानापासून अलिसता मिळावी म्हणून करस वागावे एवढेंच सांगून हे 
'तत्वश्ञान थांबत नाही, तर “ लोकांच्या उपयोगी पडूं नये * असे सांगते 
महानुभावांचें जझाचें बर्णन पाहण्याजोगे आहे. ' जह्माच्या ठिकाणी स्वरूपांय घमे 


खरीसंबॅध म्हणजे काय ! शके 


असले तरी झाकिरूप धर्म नाहींत. शक्तिरूप घम इतरांना दिले जाऊ 
शकतात. आणि पुन्हा परतहि घेतले नाऊ शकतात. असे दिले-घेतले 
बाणारे घर्म, इतरांच्या उपयोगाकरितां कार्मी पडण्याजोगे घर्मश्रदास्वरूपी नाहीत 
उदाहरणाथ, जह्मस्वरूप स्वतः नित्यमुक्त असलें तरी नित्यमुक्तत्वाचा शाक्तेरूप 
घमे त्याच्या ठिकार्णा नसल्यामुळे तें जीवाला “ कैवल्य ! करू शकत नाही 
तेव्हां जह्स्वरूप सर्बघमशून्य आहे याचा स्पष्ट अर्थ असा की, शाक्तरूप असे 
कोणतेहि धर्म अहझस्वरूपी नाहीत. त्यामुळे एखाद्या बाह्यशक्तिहीन शेणाऱ्या- 
प्रमाणे त्रह्मस्वरूप हे आपल्या शेजारी असलेल्या ईश्वराच्या किंवा मायेच्या 
कोणत्याहि प्रकारें उपयोगी पट्टूं रकत नाही. .. शाक्तिरूप घमीप्रमाणे शाकिरूप' 
गुणदेस्वील त्रझस्वरूपांत नाहीत. म्हणूनच त्याला “ निरुण ! अर्स म्हणतात. अह्म- 
स्वरूप निरुण असल्यामुळे कोणत्याहि प्रकारचें काय ते स्वतः कर्धीच करत नाही 
ते मायेपेक्षां वडील आहेच, पण ईश्धरस्वरूपाला निरुणत्वाने मान्य असल्यामुळे 
त्यालाहि ते बडील आहे. (म. त. प्र. ५) 
लोकांच्या उपयोगी पडू नये असे सांगण्यांत महानुभावांनी आपल्या 

डोळ्यांसमोर आपल्या या ब्रह्माचाच आदर्श ठेवला आहे असें वाटतें ! वर एके 
ठिकाणी वर्णन केल्याप्रमाणे * इंद्रियासी आहारु न द्यावा : प्राणासी आहारु 
द्यावा ? ( नबप्रकरण ९७ ) व शारीर सुकबार्वे हा ज्यांचा आदर्श ते लोकांच्या 
काय उपयोगी पडणार ! पण याची त्याना खंत नाही. कारण लोकांच्या उप- 
योगी पडूं नये असेंच त्यांचें शात्र सांगते. ज्यांच्या उपयोगी पडार्वे त्यांच्या 
क्रियांचे लेप लागतात, प्रत्येक क्रिया संतासंतीमश्र असते ( क्रिया उभयरूपा : 
बिचार २०६), हं सव पुटे फेडावे लागते. कारण पाप व पुण्य या दोन्हीचाहि 
क्षय होइल, तेव्हांच मुक्ति मिळावयाची आशा ! म्हणून “ आप्रिय बोळ नये 
प्रिय बोलावें ? अर्शी वचने आहेत, पण महानुभावांब्यातारेक्त इतर पुरुषांशी 
उपयोगी न पडतां, प्रिय बोलत असावें, असे सांगितलेळें आहे. मुळांना भनन्म 
देऊन पितत्रण फेडावे, समानाच्या उपयोगी पडावे, असें म्हटछें तर महानु- 
भावांच्या मर्ते एकदा छीशीं संबंध केल्यानंतर बाकीचे संबध उष्टे होतात १ 
अथीतच ते गह्यमे बनतात. ( यंत्रारूढा होइने : तो उसीटा विखो भोगणे की 

९४ बिचार ), आचचरत्या पुरुषांच्या दृष्टीने तर खरीसंतरंध हे॑' पापच होय 
एखाद्या प्रसंगाकडे कौतुकाने पाहून कोणास उत्तेनन देऊन . उपयोगी पडावे 








म्हट्ळें तर तसें पाहणे ह्या तर फार मोठा विकार मानळा आहे. कोणी नर असे. 
म्हणेळ की, आपण लोकांचा उद्घार करूं, तर ते राक्य नाही. कारण, “ कृपाशक्ति 
मिळाल्यास आपण आतां इश्वर बनला असे नीवास वाटेल, आपणाला अशक्य 
अद्या लीवोदरण कायीकडे तो वाहवेळ आणि त्यामुळे साघ्यानंदाळा तो अंतरेल, 
म्हणूनच नीवाच्या कणवेमुळे परमेश्वर त्याला कृपाशक्ति देत नाहीत, ( दबा: 
मयाः कृपा: करूणा: हे ईश्वशचि आति ॥ १२१॥। विचार ), त्यामुळें परमेश्वराकडे 
बंचकपणाचा दोष येत नाही, ? असे याबिषर्यी म्हटलेले आहे. 

परमेश्वरप्रातीचे मार्गे दोनः शानमागे व प्रेममार्ग, “ ज्ञानापासि प्रेम उत्तम ? 
डं वचन पूर्वी उद्‌धुत केळेंच आहे. या वचनास अनुसरून शानियांना प्रेमाचे 
अनेक उपाय सांगितलेले आहेत. शुश्रषा करणे, सेवादास्य करणें वगैरे उपाय 
त्यांत आहेत; पण ते फक्त ज्ञानियांच्यासंबंधानेच होत. पंथांत येऊं घातलेल्यांना 
किंवा नुकत्याच आलेल्यांना काय, तें स्पष्ट नाहीं. शास्त्र सांगणें वौरेहि 
उपाय त्यांत आहेत; पण ते पंथाबाहेरच्या लोकांसाठी नाहीत हें उघड आहे. 
“दुष्काळी मनन घालणें? ते कोणासाठी हे स्पष्ट नाही; संदर्भ ज्ञानियांचा ब 
आतोचा आहे, 'देवतांना शरण जाऊं नये' या मुद्दयाखाली ' वैथकीचें 
किंवा ज्योतिषादिकाचें शान वापरून स्वसंरक्षण करूं नये,' असे म्हणून पुढे 
* आपल्या संभधीयासाठीं जो साधक असे उपद्रव सहन करतो तो तर नरकाचेंच 
साघन जोडतो,! असे म्हट्लेळें आहे. 

अशा रीतीने, लोकांच्या उपयोगी पडू नये, इतर्केच नव्हे, तर परोपकार 
न करण्याविषयी महानुभावांचा आग्रह आहे. “ मसणाच्या लांकडाहून हीन 
निर्णे' या मुद्दयाखाली म्हटलें आहे, “परमेश्वराकडे सर्वस्व अर्पण करतां येण्या- 
साठी साधकाने आपले आयुष्य लौकिकाच्या दृष्टीने अत्यंत हीनपर्णे 
शोच्यपर्ण कंठळ॑ पाहिजे, ..!त्याने प्रेतवत्‌ असावे हे आपण मागे पाहिलें. 
* एका दृष्टीने त्याने मसणांतील लांकडांपेक्षांहि हीन जिणे जगले पाहिजे असें 
म्हणतां येईल. मसणांतील लांकूड ईं प्रेतासारखेंच बाटलेलें असते. कुणी त्याळा 
स्प्शसुदां कर्रीत नाही. पण तेंहि अघोरपंथीयांना, अभिचारकांना, म्हणजे 
कूड मांत्रिकांना उपयोगी पडते. परमेश्वरसाघकाने लोकांच्या तितकेंहि उप- 
योगी पडूं नये. उदाहरणार्थ, अनुसरळेला पुरुष आपला आचार करीत अस- 
तांना स्माठा कोर्णी रस्ता विचारा तर तोहि त्याने सांगू नये. तिकडे. त्याचे 








लक्षच असतां कामा नये, कारण रस्ता विचारणारा गृहस्थ आपण सांगितलेल्या 
रत्त्यात्ते जाऊन एखाद्या माणसाची हिंसा जर करील तर, किंबा त्या रस्त्यांत. 
सपेव्याप्रादिकांनी तो मारला गेला तर, त्या हिंसेला निमित्तकारण तो साघकच 
होणार. ..याचसाठीं त्याने दुसऱ्याच्या भानगडीत सडेतूनेहि पहूं नये, इ. 
चांगळें.' या नियमाने एखाद्या चांगल्या गोष्टींत अडथळा येण्याचीहि तित- 

कच शक्यता नाही काय ! पण महानुभावांना चांगलेंसुद्धा करायला नको आहे 

कारण सृष्टीमध्ये नेतुलेही जीवु करी : तेतुलेनि काइसेनिही मुचेनाः एकवाचौनि; 

॥२६७॥( विचार. ).' आग्रह? हा शब्द बो या परिच्छेदाच्या प्रारमीं वापरला 

आहे, त्याचें प्रयोबन पुढील उताऱ्याबरून स्पष्ट होईल : 

। अनुसरलेल्या पुरुषार्न आपण जिवंत असतांना इतरांच्या उपयोगी पहूं नये; 
इतकेच नाही, तर मेल्यानंतरहि कुणाच्या उपयोगी पढूं नये. मेल्यानंतर आपल्या 
देहाला किडामुंगी लागली तर त्यांना तो खायला मिळेल, हेंहि उपयोगी पडर्णेच 
होय. त्यामुळे त्यांच्या देहामिमानी देवतांचे संत अर्जिळे जाईल व ती संतकमे 
पुढे अपरोक्ष ज्ञानांत झाळावी लागतील, ' प्रक्षालना द्वि पंकस्य दूरादस्पर्शनं बरम्‌ * 
या न्यायाने अनुसरलेल्या पुरुषाने आर्धीच आपला देह इतका सुकवून ठेवावा 
की, किडामुंगीलासुद्धा त्यावर मांस सांपडूं नये. इतकें करणें अवश्य आहे. ? 
( मसनीचे लाकूड तेहि बरे उपयोगा बाएः परि आपण कवणाचे उपयोगा 
वचाबे | ५९ ।। नवप्रकरण ) 

हरे. विवेचन वाचल्यानंतर, कांही विद्वानांच्या मताप्रमाणे, ' महानुभाव मइंत 
सभाबाला मिऊन लांज राहिळे ' अस म्हणण्यापेक्षा, “ त्यांच्या तत्त्वशानानेच 
त्यांना दूर राहर्गे माग पाडले ? हॅ म्हणणे सयुक्तिक आहे हें सहज दिसून येत 
नाही काय ! दुसऱ्या कांही विद्वानांच्या मरते, महानुभावांनीं संन्याशांची संब- 
टना केली. याहि मताचा पुढीलप्रमाणे बिचार केढा असतां 'महानुभाब व्यक्तिनिष्ठ 
होते ? हाच विचार स्पष्ट होईल, असे वाटते 

एकांतावर महानुभावांची फार प्रीति होती. त्याचे स्पष्टीकरण पुढीलप्रमागे 
केलेळें आहे : ' जीव अशञान व मतित्रयानें युक्त असल्यामुळें त्याच्या हातून 
कोणत्या वेळी कोणतें दुष्कम घडेल कांही सांगतां येत नाही. म्हणूनच भनुसरलेल्या 

होकिक दृष्टया कमरहाटीच्या नीवांच्या संजंघांत येऊंच नये. याचसाठी तर 
औचक्रुधरस्वामींनी साधकाला संवसंगपरित्याग करून अटनविजन करीत देशाच्या 








१६ स्वामी कां भांडत १ 








शेवर्टी भाऊन कांटेरी झाडाखाली परमेश्वरमरण करायला सांगितलें आहे, 

एकांताप्रमाणेच एकलेपणावरहि महानुभावांचा मर आहे. भ्रमंती क्रा- 
वयाची ती एकट्याने, कारण, “ बहुतांचा मेळी । एकमेकेसी उपजे कळि । दोघा 
असता जवळी । गोष्टी घडे ? ( उद्धवगीता ). याच काव्यांत पुढे म्हटलेळें आहे; 
६ दुजेयांचा संगी । पडे त्नेह्याची वज़्ांगी । गोष्टी मातु करी वाउगी । वेळु फेडा- 
बया । , ..म्हणीनि एकाकिता निःसंगी । साधावी वीतरागी ।? जो साधक 
एकटाच अटन-विजन करतो तो असती परी उत्तम रीतीने आचरून विजयी 
होऊ शकतो, चक्रधर “ हे एकाकी असेल ? असा आग्रह अनेकवार धरीत 
( ठौलाचरित्रः पूर्वाधे १०७--११३ ) व कोणीं जाऊं न दिल्यास भांडून किंबा 
रुसून जात. ( एकांक ५२ ). ' एकला विजया? असें श्रीचक्रधरस्वार्मीनी 
म्हटले आहे ( आचारमालिका १३१ ), ' त्यामुळे इतर जीवां्चे आलंबन संटून 
' विकारनिकल्पादि दोष चुकावे हाच मुख्य हेतु असतो ?, याला अपबाद म्हणजे 
ज्यांना हें शाक्य नाही ते आणि स्त्रिया ह्यांचा; अथोतच हा कनिष्ठ मार्ग होय. 
एकटेपणाने नित्य अटन करणे हाच श्रेष्ठ मार्ग, “ हा एकलेपणाचा कंटाळा 
मधूनमधून कां होईना, पण झाडून टाकणे अबव्य ठरते. त्यासाठी साधकाने 
प्रसंगोपात शातविरक्त पुरुषांचा संग जोडणे निविद्ध ठरत नाही, त्यांताहे 
८ सहूज मेट उत्तम, शक्‍यतोंबर मुद्दामहोऊन नको. 

£ संग ? म्हणजे आपण दुसऱर्‍्याजवळ राहूर्ग आणि ' सांघात ' म्हणन्षे 
दुसऱ्याला आपल्याजवळ ठेवर्णे. साघकाने एखाद्या उत्तम चर्यावंताचा किंबा 
अधिक्रणाचा “ संग ? करायचा असतो तो त्याच्यापासून वैराग्याचे घडे 
शिकण्यासाठी, आणि एखाद्या अधिकरणाने साधकाला ' सांघात * द्यायचा 
असतो तो त्याला शास्र घोकबण्यासाठी ( उजळळेयाचे संगे । मेळला उजळे 
(॥२०२॥। नवप्रकरण ). पण संघ, सांघात यांचा भेट व ]ुश्रूषा या गोष्टी- 
बरोबर निमित्तापैर्घीत समावेश होतो; नित्य विधि अटन-विजन, मिक्षाभोजन 
स्मरणप्रसादसेबा आणि निद्रा हेच आहेत. बरे, असा निमित्तविधी म्हणून 
भेट झाल्यानंतरद्वि “ त्यांनी फार तर पांचसात (१२) दिवस एकत्र राहावें 
तद्नंतर आपापल्या मार्गाने निघून जावे. ( नवभकरण १३४ ). ( एकमेकांना 
सोडून जावेसे वाटणार नाही असें ) प्रेम किंबा द्वेष निर्माण होत आहे असें 
दिसून आल्यास दोघांनीहि परस्परांचा एकदम त्याय करून निघून जावें. पर- 





स्वार्मांची महत्मता. 
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स्पराच्य भक्तिज्ञानवेराग्यादि ग्रणांची आवड असेपर्यंत एकात्रित राहाबें. 
अच्युतगोत्रीयांची परस्परांवर प्रीति पाहिजे, असे चक्रधर म्हणतात. पण 'कित्ये 
कांना तैर भेटीचा पाहिळाहि क्षण दुठेम बाटत नाही. त्यांनी एकमेकांच्या सह- 
वासांत यत्‌्किंचित्‌ राहूं नये. ताबडतोब बिभाग करून निघून जावे. नाहीतर 
अथीतच अनिष्ट उपजेल. ? ह्या संग करावयाचा तोहि विधिपालन म्हणून. ' त्या 
संगासाठी-विधिपालनासारठी-फार झालें तर मिक्षूची एक वेळ प्राथना करावी, पण 
त्याजवर नेहमीं अवलंबून राहूं नये. एक वेळ प्राथना करावयाची ती हि विघिभंगाचा 
दोष टाळण्यासाठी. बाकी सर्व परमेश्वरासाठी, कारण सबे त्याचेच मानावे. 

६ झोळीहि परमेश्वरराचीच मानावी, ' हा परिच्छेद वाचल्यानंतर महानु- 
भाबांना संन्याश्यांचाहि समाज, समुदाय नको हाता ही गोष्ट उघड होते. 
ज्याला कोणतीहि आशा राहिलेली नाही त्याला समाजाची भीति बाळगण्याचे 
ब म्हणून त्याच्यापासून दूर राहण्याचे काय कारण आहे ! समाजाने 
जास्तीत ज्ञास्त काय केळे असते १ मारळें अस्ते. पण या बाबतीत 
£ मारिता पूजिता समान हाआवा की ? एवर्देच सांगून चक्रघर थांबत नाहीत 
तर “ मारणाऱ्यापुढे आपलें डोके करावे ? असेंहि सांगतात. ( नबप्रकरण ६३, 
६४ ). त्यांच्यावर सैनिक चाळून आले असतां ' हे मूनीच आले आहेत कीं! 
असे उद्गार त्या पुरुष्रेष्ठाने काढले 

तेव्हां समाजाला भिऊन महानुभाव दूर राहिले, अर्से वाटत नाही, त्यांना 
कोणत्याहि स्वरूपाचा समाज नकोच होता. त्यांना संन्याशांचीहि संघटना करा- 
वयाची नव्हती. संन्याशांची संघटना करून त्यांना काय मिळबायचें होतें £ 
मोक्षपदावर तर स्वारी करायची नव्हती ! तेव्हां महानुभाव समाजनिष्ठ नव्हते 
तर व्यक्तिनिष्ठच होते अर्से दिसून येईल, ' महानुभाव आचारघम २ या अ्रंथां- 
तीळ एका प्रकरणाचे शीषेक ' संग : सांघात * असे असल्यामुळें * महानुभाबांना 
संन्याश्यांची संघटना करावयाची होती? असे वरवर पाहून वाटतें हॅ खरे; पण 
त्याचा तपशील पाहून महानुभाव नुसते व्यक्तिनिष्ठ नव्हते तर आतोरक्त, विढ- 
क्षण व्यक्तिनिष्ठ होते असेच कोगीहि म्हणेल आणि ही व्यक्‍्तिनिष्ठा महानुभाव 
तत्त्वश्ञानांत कशी सर्वांगीण आहे तेहि - पूर्वी सुचविल्याप्रमाणे--कळून येईळ; 

यावर कोणी विचाहील, “ श्रीवक्रघरांचा अवतार सवश्रे्ठ होता कारण 
त्यांना बीवोद्धरणाचंच काय ते व्यसन होतें; आणि त्यासाठी ते लोक आपल्या- 

न्न्न्रे 





शूट ते गुण माणसांत नाहीत 
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कडे येण्याची बाट न पाहतां लोकांकडे जाते होतेच कीं नाहीं £ त्याचप्रमाणे 
आपल्या शिष्यांत खोटी भांडणे लावणें, त्यांना दंदे करावयास सांगर्णे आणि 
इतर खेळ करून धेणे वगैरे गमतीच्या गोष्टी ते करीत; त्यावरून त्यांना लोकांनी 
एकत्र यावें, लोकांचा सहवास असावा असं वाटत असल्याचें दिसत नाही काय? 
आणखो असें कीं, पुनः पुन्हा घेतल्या जाणाऱ्या भोगास त्यांनी उष्टे म्हटलं असेंळ, 
सण योग्य विशिष्ट तऱ्हेने ठेवठेला संजंध पापरूप नव्हे, असे सांगून त्यांनी 
प्रापचिकांना संसार करण्यास पाठिंबाच दिळेळा आहे, असें म्हट्लं पाहिजे, ?? 

यांतील पहिल्या मद्याचे उत्तर अर्स की, ही ज्ीबोद्धाराची कामागैरी फक्त 
परमेश्वर किंबा त्याचा अवतार करू शकतो. ' पात्रापात्रता किंवा योग्यायोग्यता 
न पाहतां, कृतकमाक3 लक्ष न देतां, लह्वानमोठा न म्हणतां, प्रत्युपकाराची 
अपेक्षा न करतां एखादी वस्तु कायमची देऊन टाकणे, तिच्यावरील आपला 
इक्क काढून घेऊन ती सर्वस्वी दुसऱ्याळा देणे, याला दान किंवा 
औदार्य असे म्हणतात. हा औदायीचा गुण फक्त परमेश्वराच्या ठिकाणी 
आढळतो, जीवदेवतांच्या ठिकाणी आढळत नार्ही. या गुणाप्रमाणेच दया, मया, 
कूपा आणि करुणा हेहि गुण फक्त इंश्वराच्याच स्वरूपी आहेत.' चक्कघर 
स्वतःस परमेश्वराचा अवतार म्हणवीत असत, त्यामळे त्यांच्या अर्शी नीवो- 
द्वार करण्याचं सामर्थ्य होते. जीवांच्या ठिकाणी तें नसत याचा उलेख मागेहि 
एकदां आला आहेच. जीव'द्वार करण्यासार्ठी लोकांत मिसळायचें ते परमेश्वराने 
किंबा त्याच्या अवताराने; दुसऱ्या कोणीहि नव्हे. ' परमेश्वराच्या दानाला पात्र 
होण्याला जीवाने थोडी तरी क्रिया जोडलेली असली पाहिजेच,' हो. अट बाचली 
ब परमेश्वरप्रास्तीसार्ठी सर्वसंगर्पारेत्याय आवश्‍यक आहे ही गोष्ट लक्षांत आणली 
म्हणक्षे महानुभाव तत्त्वक्तानाचा कांटा समाननिष्ठेपेक्षा व्यक्तानिष्ठेकडेच झुकत 
असल्याचें मान्य करावें लागेल. 

कमोप्रमाणेच अनुसरतांना ज्ञानियाने द्वादश धर्माचाहि त्याग करणें अबश्य 
आहे. ते दवादश घम पुढीलप्रमाणे:-(१) देराधर्म, (२) म्रामघरम, (१) बाति- 
घम, (४) कुळधम, (५) वर्णघम, (६) आश्रमघम, (७) पुराणघर्म, (८) आगम 
धर्म, (९) प्रदृत्तिधम, (१०) निदृत्तिघमे, (११) युगघर्म, (१२) राज्यघमे 
यांशिबाय विधिविषयांचाहि त्याग आवश्‍यक आहे. ( पहा-कर्मः घमः बिविः 
विखोः परित्यजोनि परमेश्वरा शरण रिगावे. ।। ५६ ।। नवप्रकरण ), त्यांचा 
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उल्लेस्व मागे केलाच आहे. म्हणजे परमेश्वरावतार लोकांकडे जातो ते त्यांना ह्या 
गोष्टी कृरण्यास सांगण्यासाठी ! 'आईला आपल्या मुलाविषयीं जर्से ममत्व वाटते 
तरच परमेश्वराला सर्वे जीवांविषयी वाटते. जीवाला पाहतांच तें ममत्ब उचंब- 
'ळून येते. ? आई मुलाला पाहतांच काय करील £ तर लगेच त्याला जास्तींत 
ह्नास्त आनंद देईल. पण परमेश्वर काय करतो ? “ म्हणूनच त्याच्या उद्घारा- 
साठी परमेश्वर सटिरचना करतो, स्वतः अवतार धारण करतो आणि त्याला 
ज्ञान किंबा प्रेम देऊन तो उद्धरणाच्या मार्गाला लागेल असे योगायोग घडवून 
आणतो. * या ज्ञान व प्रेममागाचा निरनिराळ्या संदभात वर विचार केला 
आहेच. पहिल्या मुद्दयाचा विचार येथे पुरा होईल. दुसर्‍याचे उत्तर असे कीं, 
चक्रधर स्वतः खळ खेळण्यास सांगत असल्याने खळ खेळणाऱ्या जीवांची 
क्षे नाश पावत असत, खेळामध्ये परमेश्वराची आज्ञा ही खळापेक्षा महत्त्वाची 
असे. तेव्हां चक्रघरांनी समाजाशी संजंध यावा म्हणून खळ खेळण्यास सांगि- 
तलें असे नाही. चक्रधरांच्या आज्ञेत्रांचून खळ खळणाऱ्यांची कर्मे नारा पावणार 
नाहीत, ही गोष्ट अथोतच उघड आहे. 
तिसऱ्याचें उत्तर असें की, संसार करण्यास अशा रीतीने सबलत दिली 
असली ( पह्ा---गोसावी ग्रहस्थघमे नीरूपीले-लीलाचरित्र भाग ४ पूर्वाध खंड 
३) तरी ती सबीना नव्हे. एवढेंच नव्हे, तर वरील विवेचन लक्षांत ठेवणाऱ्यास 
हें कळून चुकेल कीं, संसारांत गरफटण्यापेक्षा संसार सोडण्यावरच महामुभाष 
तत्त्वशानाचा सवे भर आहे. सवलत म्हणजे आज्ञा किंबा पुरस्कार नव्हे. आदर्श 
आहे तो सबसंगपरित्याग करणाऱ्यांचाच, या त्यागांत इतर नाना गोष्टीप्रमाणेब 
बऱ्यावाईट सव मानवी भावना येतात हे आपण मागे पाहिलेच. 
या विवेचनाबरून महानुभावांचें तत्त्वज्ञान पूर्णपणे व्यक्तिनिष्ठ आहे, हा मुद्दा 
सिद्ध होईल असे वाटत. ही व्यक्तिनिष्ठा त्यांच्या तत्त्ज्ञानांत कां आढी आणि 
'ती महाराष्ट्राच्या मनोवृत्तीशी विसंगत कशी आहे असे प्रश्न हा लेख वान्यून 
होतांच मनापुढें येतात. या प्रश्नांचे उत्तर एक स्वतंत्र लेख लिहून देण्याचे 
ये जिळ आहे. तो लेख वाचल्यानंतर मह्ानुभावांचें तत््वश'न अपरिहार्यपर्भेच 
च्यक्तिनिष्ठ आहे हें स्पष्ट होईल आणि महानुभावांच्या पराभवास ते स्वतःच 
कारण झाषेळे आहेत हैहि दिवून येईल. 
हो ७ को 


॥॥॥॥॥॥॥॥॥ 
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महानुभावांची व्यक्तिनिष्ठा 
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समाजनिष्ठ महाराष्ट 


महाठभावांच्या तत्त्वञानांत अक्षरशः जगावेगळी व्यक्तिनिष्ठा का आली 
असाबी या प्रश्नाचा विचार या लेखांत प्रथम करावयाचा आहे. या 

प्रश्नाचे उत्तर फक्त एका शाब्दांत देतां येत, तें म्हणजे 'दैत?. महानुभाव पक्के 
द्वैती आहेत. “ जीव, देवता, प्रपंच १ परमेश्वर ह्या चार मित्न आणि नित्य 
वत्तू होत. या चारहि वस्तूमध्ये पूर्णपण भेद आहे; द्वैत आहे. त्यांपैकी कोण- 
त्याहि दोन किंबा अधिक वस्तूंचे ऐक्य कोणत्याहि स्थितींत केव्हांहि होणे 
शक्‍य नाही.' (म.त. प्र. १). जीवेश्वरसंबंधाच्या दृष्टीने महानुभाव तत्त्वज्ञान 
इ दैतारचे तत्त्वज्ञान असल्याचे दिसून येते. (पहा--क्नीब जीवा साजात्यः हँ 
सकळांही वैजात्य |। १२७॥ विचार).'जीवेश्वरा स्वामीश्रत्यसंबंधु हया अनादीचा,? 
(१२४ वि. ) म्हणून नित्यहि आहे. महानुभाव पंडितांनी अद्वैताचें खंडन 
करून हैतमत पुढें गांडळे आहे. जीवस्वरूपार्चे विवेचन पुटीलप्रमाणे केलेळे 
आहे £ “' जीव अनेक आहेत. अनादि आणि नित्य अशी ही जीव वस्तु 
६ एकु ! असली (म.वा.२) तरी ती फक्त जातित्वाने. म्हणजे देवता-वर्ग ह्वी ज्या 
अर्थाने * एक ? वस्तु आहे, त्याच अर्थाने जीव-बर्ग ही * एक? वस्त झाहे. 
पण वस्तुतः अनादि आणि नित्य असे जीव “* अनेक ? आहेत.!'' ( पहा- 
तरी एकु का म्हणितलेः ना हे एकवचनी बहुवपर्णः जीवाची रासि एक 
म्हणौनि एकु म्हाणितले । नैसे मिरी, पोफळ, आलें, म्हणितलेया काइ एक 


एकमेकांशीं संबंधच नाही रश 


मिशे, पाफळ, आळे होर नाः हे एकवचनी बहुवपणः म्हणौनि एकु आति 
म्हणितडे--म. वबा. प्र.) ' अनंते ्रह्मांडेः अनंता देवताः अनंत जीवुः अनंत 
परमेश्वरूः? (वि. २१२) या सूत्रांत गणनेच्या दृष्टीनेच जीवांचे अनंतत्ब म्हणजे 
झनेकत्ब सांगितलल आहे 

या जीवांचे आणखी हि पुढीलप्रमाणे केलेले वर्णन आढळते: “' अश्या 
असंख्य़ जीवांची स्वरूप आपापल्या मर्योदेने मूळ सृष्टीपूर्वी तमोविभागांत 
सुष्तदुःःवरहित स्थितीत पडलेली होती; त्यांत तीं हरपून गेलेली होती, 
विशाल समुद्रांत ज्याप्रमार्ण असंख्य जलचर प्राणी निमय्न झालेले असतात 
तद्वत्‌ अनंत ब्रह्मांडी घातले जाणारे जीव तमोमायेच्या स्वरूपांत हरपून गेलेले 
होते. अथात्‌ आपापल्या स्वरूपमयादेने ते त्या ठिकाणी असतांना एकमेकांना 
व्यापून नव्हते, तर एकमेकांपासून दूर होते हें लक्षांत ठेवलें पाहिजे. जीवाचें 
स्वरूप स्थूल मानाने या प्रकारचे आहे.? (म.त. प्र. २ ). हं वर्णन वाचून 
जीव अनंत होते व त्यांचा एकमेकांशीं कांही. संभध नव्हता, हा मुद्दा स्पष्ट 
होतो. अद्वेत तत््वज्ञानामध्ये सवे जीव हे ब्रह्माचेच अंश असल्याने त्यांचे 
एकमेकांशी अत्यंत हृढ नार्वे असते. ते अथोतच महानुभाबांना संमत नाही 
अंद्वेत तत्त्वत्ञानी स्वतःस ब्रह्म म्हणतो आणि दुसऱ्यास ' तूंहि तेच आहेस 
अर्से म्हणतो. महा!नुभावी स्वतःस एक जीव म्हणतो ब दुसऱ्यास दुसरा एक जीव 
म्हणतो; दोघांत एकत्व असण्याचे कांही कारण नाही. अंद्वेत तत्त्वज्ञान्याला 
साहजिकच इतरांशी आत्मभावनेने वागावें हें सांगण्याचे कारण पडत नाहीं. 

मंग महानुभावांनी एकमेकांशी कर्स बागार्बे ! तर त्यांनी “ इतरांना 
अभय द्याबँ. सव प्रागिमात्रांची शारीरिक, मानसिक व वाचिक हिंसा चुक- 
बावी, ( बाइ प्राणियांचेया इष्टा आड न एइजे को ॥| २३१४ ॥ हिंसा वर्ते 
तिये स्थार्नी महात्मेया असो नये || २४० || हे करी तेया नरकूः घरी तेया 
नरकूः एक एका दे तया नरकू ॥। २४१ ।। एथीाची सेवाः ते भूता अविरोधे 
करावी की गा |। २४३ ॥। नवप्रकरण--चक्रघरोक्त सूज्रपाठ)--यासाठीं त्याने 
जीबमात्राच्या ठिकाणी सवात्मक ईश्वर व्यापलेला आहे हं मनांत आणावे. 
आपण कोणालाहि दुखवळे तर त्यामुळे जणूं कांही परमेश्वरच दुखावला जातो 
असें मानावे, ? (म. आ. प्र, ७). या ठिकाणचे ' मनांत आणावे ? ब 
£ मान्हर्वे ? हे शब्द मनांत आणले म्हणजे ताबडतोब कळते की, ऑहिसा- 





धघमीची महति सांगण्यासाठी “ अशी कल्पना करा ? असे सांगणें महानु- 
भावांना भाग पडले आहे. महानुभाव दुसऱ्यांचे कांहीहि लागत याहीत. 
प्रत्येकाने आपल्या संतासंत कमोचा क्षय करावा, असें त्यांचें म्हणणे, ह केळे. 
म्हणने झालें. दुसऱ्या जीवासाठी कांही करायला गेलें की ' प्रत्येक क्रिया 
संतासंतमिश्र असते ! या न्यायाने क्रियाकर्मे आणि त्यांचे चिकटणारे गुण 
बाढत चाललेच, ब मोक्ष दुरावलाच. तेव्हां दुसऱ्यासाठी कांहीहि न करणे हेंच 
प्रत्येकाचे कतेव्य होय. 

हें झालें स्वतः दुसऱ्यांविषयी काय करावे याविषयी. दुसरा कोणी त्रास 
देऊं लागल्यास काय करावें ! “' इतरांनी दिलेलें दुःख सोसावे हा सर्वश्रेष्ठ 
आचार, आपला अवराध असो, नसो, पण प्रतिकूल पुरुषांना दिलेलें शारी- 
स्कि व मानसिक दुःख सहन करणे, त्यासाठी आपलें शरीर पुढे करणे,” हा 
महानुभावांचा आचारघम होय. (म. आ. प्र. ७) कारण जितके आधिक 
कष्ट सोसावे तितका अधिक कमनाश होतो. यासाठीच आत्मघात करूं नये; 
एबर्ढेंच नव्हे, तर आत्मघात लांबवावा आणि जास्तीत ञस्त वेदना सहन 
कराव्या, * आया बापो * न उच्चारता सोसाव्या, असं त्यांचें शास्त्र सांगते. 
( आत्मधातकियासे कव्हणी ठावो नाही नाएका ॥ ६९ ।। विचार ), 

इतके कष्ट करण जिवाला अपरिहार्य आहे; कारण आअबिद्याबंधाचें हृदत्बच 
तर्से असते. ' जीवस्वरूपीची अविद्या वजकीटकीप्रमाणे आहे. तिचा नाश 
करण्यासाठीं भरीव अनेक उपाय करतो; पण त्यामुळे त्याच्याकडून अधिकाधिक 
प्रमाणांत नरकच जोडले जातात. परमेश्वर आपल्या कृपादृष्टीच्या अणीने 
जेव्हां तिचा छेद करतील तेव्हांच तिचा नाश होऊं शकतो; एरवी नाही. 
खीबस्बरूपाला लागून असलेला झविद्येचा बंध इतका घनिष्ट असतो. ! अर्स 
अन्यत्र म्हटले आहे. 

या उलट नर कोणी आनंदासाठी विषयसुखाच्या मागे लागेल तर “ पुरुषु 
जेतुळ न्ञेतुली विषयसेवा करी तेतुल तेतुला धर्मी निबळ जाय? असा स्पष्ट 
हरषारा दिला आहे. ' नडपदार्थाच्या निरंतर सेवनाने जर इतकी अदक्षता 
थेते तर चेतनपदाथीच्या म्हणजे स्रीच्या उपमोगाने व सेवनाने. किती येल 
असेल, याची कल्पनाच करावी ! ( यांत कोठें अनैतिकतेचा उल्लेख नाही. 
तरी पण... ) त्याने ( म्ह. अनसरलेल्याने) उपरति करून अधिकवृततीरचे 


रश 
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आचरण केळे तर देहविद्या, समानवृत्तीचें आचरण केळे तर देवतादि फळें 
होतात.हें खरे; पण या सृष्टीत त्याला मोक्ष मात्र मुळींच मिळूं शकत नाही. 
त्या दृष्टीने तो कायमचा दुबळा झाला म्हणायचा. * आणि मनुष्यहिंसा केली 
तर * ज्याने हिंसा केली त्याला व ज्याची हिंसा केली त्याला अशा दोघांनाहि 
,.. तेरा नरक भोगावे लागतात. * दुसऱ्याचे अंतःकरण दुखवल्यानेहि हिंसा 
घडते, ही गोष्ट लक्षांत ठेवली पाहिजे, (म. त. प्र, ९). ( चहुं य॒गी हिंसा 
अधसु ॥ ४४ || विचारमालिका ). 

अद्या रीतीने महानुभाबांच्या व्यक्तिनिष्ठेच्या मुळाशी ऱ्यांचें दैताचे तत्त्व- 
ज्ञानच असलें पाहिजे, ही गोष्ट स्पष्ट होते. महानुभावांच्यांत एकमेकांशीं संबंध 
असणार तो फक्त तत्त्वज्ञानापुरता. “ एक विचारसरणी  एवर्देच महानुभाबाचे 
महानुभावांशीं नाते. ही विचारसरणी अंगिकारण्यासार्ठी ब ती पुढें चालू 
ठेवण्यासाठी जेवढ्या गोष्टी करणे अटळ आहे, तेवढ्यावरूनच त्यांना * पंथ ? 
म्हणावयाचे. बाकी सर्वत्र व्यक्तिनिष्ठा. अश्या या व्यक्तिनिष्ठ पंथाचे घ्येय काय 
होते, त्या ध्येयाचे स्वरूप कसं होतें आणि ते मिळवाबयाचे मार्ग कोणते, हे 
प्रश्न आतां ओघानच येतात. 

मोक्ष हँ त्यांचें व्येय आहे. त्यासाठी अनुसरण केळे पाहिजे. अनुसरण 
म्हणजे चक्रधर सांगतील त्याप्रमाणेंच वागणे, ““ सर्वसंगपरित्याग केल्यामुळेच 
स्वातंत्र्याचा मोक्ष अधिकाधिक जवळ येतो, त्याप्रमाणं, ज्ञानियाने; आता सर्वे- 
स्वाचा पाश तोडून परमेश्वरानुसरण केलेलें असल्याने त्याचीहि कांही बंधर्ने 
तुटून पडतात. ज्ञानियाला ब्रह्मप्राप्तीचा मोक्ष मिळविण्यासाठी सर्वे मळकमातून 
मोकळें व्हावे लागते. त्याशिवाय तो परमेश्वराच्या कृपेला पात्र होत नाही, 
त्याच्या ठिकाणचे जीवघधमरूपी मळ ( परड्रिपु, तोष, खंती, हर्षे, बिषाद, 
वगरे ) आणि कुत्सितकम ( अनुचित क्रिया,विषयांचे उललख,अनुचित पुरुषांचा 
समागम ) हो नाहीशी होऊन त्यान अस्तिपरीरचें नीट आचरण केल तरच पर- 
मेश्वर त्याला पुढील अपरोक्ष ज्ञान देतात. ही अस्तिपरी त्याला नीट आचरतां 
यावी म्हणून त्याच्या कमीची त्रिविधता सुरू होते. म्हणजे असं की, त्याची 
आगंतुक कर्मे कुंठित होतात, अनारब्ध कम सुकून जातात; पण प्रारूध कर्माचा 
मात्र त्याला भोग भोगूनच नादा करावा लागतो. अनुसरलेल्या ज्ञानियाने 
केळेल्यर सर्वस्वत्यागाचें जणू हॅ फळ परमेश्वर त्याच्या ताबडतोब पदरांत 


२४ | ____ न्यूनगंड 
पंगत आक वाकता वा क पला 
टाकतो. ..आवडपूर्वक अनुसरण असलें तर चौकडी नासते; एरवी नाही. ? 
(म. त. प्र. ११ ). प्रेम मार्गाने जाणाऱ्या भक्ताच्या हातून याः गोष्टी 
आपोआप घडत जातात. साहजिकच आहे, एकदां वृत्ति निश्चित झाली म्हणजे 
सर्व गोष्टी तिला अनुसरूनच घडणार. परमेश्वर मोक्ष देतो. तो ज्ञानियाला 
पाठीर्शी घालतो, भक्ताला पोटाशी घरतो. दोघांनाहि असे निकट सन्निघान 
मिळते; पण ते या फरकाने, यावरून ही गोष्ट स्पष्ट होईल की, मोक्षांतहि 
महानुभावांची व्यक्तिनिष्ठा कायमच आहे; इतर तत्त्वज्ञानांतील घटाकाशाच्या 
आकाशांतील किंवा मिठाच्या खड्यांच्या पाण्णांतील लोपाप्रमाणे इथे कांहीहि 
लोप पावत नाही. महानुमाबांचें द्वैत व व्यक्तिनिष्ठा मोक्षांतद्रि स्वतःसिद्ध आहे. 
या द्वैतामुळे ब त्यास अनुपंगाने येणाऱ्या व्यक्तिनिष्ठेमुळेच की काय, 
महानुभावांच्या मोक्षाच्या कल्पनेस अनेक मयादा पडल्या आहेत. “ अह 
ब्रह्मास्मि ' असं म्हटल्याने जीवाला ब्रह्मापुढे न्यूनगंड वबाटण्याचें जे कारण 
उरत नाही, तें दैताच्या कल्पनेमुळे वाटते, असा तर्क संभवतो. ( पह्ा-ओीचु 
सव दोषांचे आळे ॥ २०२ ॥ विचार ). मद्दानुभावांची ' प्रसादाची 
प्राथना ? वाचल्यावर हा तर्क बळकट होतो. ते प्रार्थनेत म्हणतात, “' ईश्वरा, 
तुझा जयजयकार असो. सच्चिदानंदस्बरूप देवा श्रीचक्रघरा, मी अनादिकाळा- 
पासून अपवित्र आह. अज्ञान आणि अन्यथा ज्ञान यांनी मी अपवित्र झाला 
आहें. स्वोक्ति, शास्त्रोक्ति आगि लोकोक्ति यांच्यामुळे मी अपवित्र आहे. 
माझ्या ठिकाणी अभिलाप्र, अहता, ममता, काम-क्रोध-मद-मत्सर, रागद्वेष 
बंगरेरे असल्यामुळे मी अपवित्र आई. इतकेंच नाही, तर मी अनंतसृष्टीचा 
प्रमादी आहे. श्रीचक्रघरा देवा, आता या सृष्टीत तुझ्या एकट्याबांचून 
आणखी कशानेहि मी पवित्र होर्णे शक्‍य नाही. म्हणून श्रीचक्रघरादेवा, 
आपलें दशन देऊन, मला स्पर्श करून, माझ्याशी जोळून, किंवा माझ्याकडे 
कुपादृष्टीने पाहून निदान मला अंतःकरणांत आठवून तरी माझ्यासारख्या 
अपवित्राला आता तूं पवित्र कर. रे परमेश्वरा, तुझे नाम, लीला, मूर्ति, चेष्टा, 
अवस्थास्थान, प्रसाद, वासनिक ब मिक्षु यांचे सेबादात्य माझ्याकडून घडब 
आणि मला अपवित्राला पवित्र कर, ? | | 
___ या न्यूनगंडासारख्या भावनेमुळे “ पुष्कळ कांही तरी करावे तेव्हां मोक्ष 
_ मिळण्याची थोडी तरी आशा ' अशी भावना झाली असली पाहिजे, आणि 


केवहा शशश णिणणणणिण टना 
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समाजनिष्टेत अखिल समाजाचा विचार करावा लागत असल्याने समाजनिष्ठ 
आचाय्मार्गात जी सुलभता अपरिहार्यपणे येते ती व्यक्तिनिष्ठ तत्त्वज्ञानामुळे 
आवश्‍यक नसल्याने, महानुभावांच्या मोक्षमा्गास अधिकाधिक मर्यादा पडून 
तो दुळेमतर झाला असला पाहिजे, अस वाटते. सारांश, द्वैतामुळे व्यक्ति- 
निष्ठा व न्यूनगंड, आणि व्यक्तिनिष्ठा व न्यूनगंड यांच्यामुळे मोक्षाची दुळेमता 
९ बाइ : ब्रह्मानुभूति ः ते दुळभू ॥ २८९ ।।| नवप्रकरण, ) अशी ही एक 
एकसंध कारणपरंपराच आहे, अपन मनांत आल्यावांन्चून राहत नाही बहा 
विचार या मुद्द्याचा तपशील पाहिला असतांना स्थिर होतो. 

महानुभाबांच्या मरते, प्रत्येक्र क्रिया दी उमयरूप म्हणजे संतासंतमिश्र 
असते. उदाहरणाथ, 'देवतेप्रील्य्थ फुलें तोडगे ही क्रिया एका दृष्टीने संतक्रिया 
आहे. कारण फुलं तोडणाराच्या मनांतील देवपूजञेचा हेतु शुद्द आणि पुण्य- 
कारक असतो. पण त्याच क्रियेमुळे असंतनिष्पत्तीहि होते. कारण फुलं तोड- 
तांना तेथील अनेक सूक्ष्मातिसूक्षष जीवांची हृत्या होते. यज्ञांत बळी देणं ही 
क्रिया देवतेप्रीत्यथे असल्यामुळे ती संतक्रिया होय. पण त्याच क्रियेमुळे एका 
प्राण्याची हत्या होते म्हणून ती असंतहि होते, फार काय, पण बोलणें, चालणे, 
शास घेणें बोरे क्रियाह अश्याच संतासंतमिश्र होत. ? अद्या रीतीने 
पुण्यक्रिया करतांनाहि कमोचे लेष चिकटत जागारच आणि पुढें त्यांचा लोप 
करावा लागणारच. हंच ' नुसत्या पापांबद्दळच नव्हे, तर पुण्यक्ृत्यांबद्दलहि 
म्हणजे देवतानिमित्ताने केलेल्या संतकमोवददलहि दुःख केळें पाहिजे, कारण 
त्या क्रिप्रा कमेरहाटीच्या संतक्रिया असल्या तरी दैवरद्दाटींत त्या इईश्वर- 
प्राततीच्या आड येतात. या संताक्रेयांचे क्षाळण अपरोक्ष ज्ञानांत करावंच 
लागते,? या वाक्यांत निःसंदिग्धपर्णे मांडळे आहे. ( पहा-तेथ समळा जीवा 
अधिकार नाही ।। २१८ || विचार ). 

“८ ज्ञानी, अज्ञानी, बेघवंत वरे सगळ्यांना परमेश्वराचे 
दास्य करतां येते. बाइसांनी केवळ आवडीने परमेश्वराचे दास्य 
केळे. भटोबासांनी ज्ञानपूर्वक तर नाथोभांनी अज्ञानपूवेक दास्य 
केळे, साधिकरणी पुरुषांनाहि वचनरूप परमेश्वराचे दास्य करतां येतें. तेवढ्याने 
परमेश्वर संतु्ट होतो ब त्या पुरुषाचा स्वीकार करून शोतर्टी त्याला आपल्या 
अव्यक्त स्वरूपाची प्रात्ति करून देतो. म्हणूनच आचरत्या पुरुषाने अनन्य- 





र मोक्ष सर्वांना नाही 





चित्तान परमेश्वराचे व्हावे. ?? या वाकक्‍यांवरून कळून येईल कीं, मोक्षमा* येथे 
जरा सैल केलेंढा असला तरी वाटेल त्याला ता. मोकळा नाही. ' अद्वानी? 
हा शब्द या ठिकार्णी सामान्य, नेहमीच्या अर्थाने वापरलेला नाहे, तर श्ञान- 
मागोखराज इतर मागाने जाणारा, असाच त्याचा अथे असला पाहिजे.. 
मोक्ष बालांना व वृद्धांना नाही. ' अवतार धारण केल्यानेतर अधिकारकाळी 
म्हणज बारा बर्षानंतरच परमेश्वर त्याचा स्वाकार करतो. ' त्याचप्रमाणे अनु- 
सरण ५६ व्या वषापूवीच हव. कारण, “ अनुसरून आचरण करायला आव- 
इयक तेवढा काळ राहण्यासाठी होच आरुष्यमर्यादा योग्य आहे. ? अशा 
तऱ्हेने १२ ते ५६ वर्षातच नोक्षासाठा प्रयत्न केल पाहिजेत. 

आणव असे की, परमेश्वर ब जीय या दोघांनाहि आपली निरिष्ट योग्यता 
दाखविणे आवदयक्र आहे. ' परमेत्रराने कमेभूमीबाहेर अबतार घेतला तर तेथे 
सब देवतांच्या आळगण्या त्याजजबळ राहणार नाहीत. त्यामुळे परमेश्वर 'अवुक्त* 
म्हणजे कांही ओळगण्या विरहित राहील, पण उद्दरण्यासाठीं परमेश्वर सर्वे 
शक्तींनी ' युक्त ? म्हणजे सब ओळगण्यासहित असावयास पाहिज. तसेंच 
ज्याचा उद्घार करावयाचा ता, जीवहि युक्त असायला पाहजे. म्हणजे त्याच्या 
शरीरांत सव देवतांच्या पिंडस्था असल्या पाहिजेत; एरवी त्याचा उद्धार 
हाऊ शकत नाही. जीवाच्या दहांत सव देवतांच्या पिंडस्था केवळ कम- 
भूमींतच असं शकतात. अथातू , उद्धरणाला पात्र असा युक्त जीव कम- 
भूमांत असल्यामुळे त्याला ज्ञान देण्यासाठीं आणि त्याच्याकडून आपलो सेबा- 
दास्यादि कार्ये करून घेण्यासाठा' परमेश्वरालाहि कमभूर्मीतच मनुष्याबतार 
घ्याबा लागत.' जीवाच्या यक्ततेच स्पष्टीकरण पुढें दिले आहे. ' ज्ञान- 
पात्रत्वासाठी ' युक्त ? म्हणजे सवावयवयुक्त व सवे दवताघिष्ठानयुक्त पिंड' 
असला पाहिज्ञे; म्हणजे त्या शारिरांत सवे पिंडस्था असल्याच पाहिजेत इं 
दिसून येईल. ......सवे पिंडस्था असणें याचा अथथ शरोराचे सर्वे अवयबब 
असणे, मनुष्याला सर्व अवयब असत ल म्हणजे तो स्व अवयवांनी ' युक्त * 
असला तरच शानादिकाचा त्याला स्वीकार करतां येतो. उदाहरणाथ, एखाद्या 
मनुष्याला डोळ नसले तर तो परमेश्वरावताराला पाहणार कसा £ आणि 
_ परमेश्वराला पाहिल्यावांचून त्याला इईश्वरप्रतीति येणार कशी £ आणि 
 स्याचें ध्यान तो करणार कसं ! त्याला कान नसल तर परमेश्वरावतायकडन 





तोषयात्रा करूं नये र्‌ 

नशा तता हयातला ममा ताता तयाता 
किंवा अधिकरणाकडहून त्याला ज्ञान ' श्रवण ? करतां यायर्चे नाही, आणि' 
वरमेक्नर किंवा अधिकरण यांच्याद्वारे ' परेंत ? घोळलेल्या अक्षरांनी ज्ञान झालें 
तरच ते उद्धरणाच्या मार्गावर मनुष्याला नेऊं शकर्ते. या ठिकाणी डोळे: 
किंबा कान असणें म्हणजे शारिरांत नुस्ती इंद्रिये असून भागत नाही, तर 
त्या इंद्रियांची कार्ये होत असली पाहिलेत, आणि इंद्रियांची कार्ये त्या. 
ठिकाणीं नियुक्त पिंडस्थांच्या म्हणजे देवतासामथ्याच्या अधिष्ठानावांचून होत. 
नाहीत. जी गोष्ट परमेश्वराच्या बाबतींत खरी आहे तीच देवतांच्या बिद्या- 
दिकासंब्रंधीहि खरी आहे. उद्धरणाला सर्वच जीव पात्र असतात असे 
नाही, तर फक्त मनृष्यजीव पात्र असतात.' ज्ञीवाचे अनघिकार पुढे दिले 
आहेत. ' घेडे, पिसे, आंधळे, मुके, बहिरे यांच्या ठिकाणी मनुष्यदेह्वारचे 
यक्तत्व नसते ... असे अयुक्त जीब परमेश्वराचे ज्ञान ग्रहण करून तदनुसार 
आचार करायला असमर्थ असतात. ( आ. मा. १५० ). ज्यांच्या ठिकार्णी 
रजोगुण व तमोगुण यांचे प्राबल्य असेल, जे हृदययून्य, भक्तिजड' किंबा 
कमेजड असतील आणि जे वयोब्रद्ध जरठ झाल असतील, त्यांनाहि परमेश्व- 
राच ज्ञान होऊं रकत नसल्यामुळे धर्माचा अधिकार नाही. (आ. मा, २४२९ 
ब वि.२५७), मनुष्याच्या मनांत असलेले रजतमरूपी मळ ( राजस ब तामस 
भावनांविषयी अंतःकरणाचा वेच ) आणि सत्तव्यसनादि कर्म ( तस्करत्ब,, 
पुंश्रलत्व वगेरे ) ही. नाहो्शी झाल्यावाचून मनुष्यजीव परमेश्वराच्या बोघ- 
रूपी कृपेला पात्र होत नाही. परमेश्वराविषयी दोष मनांत आणणे, त्याच्यावर 
विपरीत भावना करणें, तीथक्षेत्रादिकाला जाणे, ही रजतमार्ची कार्ये होत. 
( पुरुषोत्तम क्षेत्राः न बचावे |। १३४॥ आ.मा. ) महदाइसेच्या ठिकाणी हे. 
दोष होते. ते नाहींसे झाल्यावरच परमेश्वराने तिळा बोध दिला.-सारांद्च, 
जे सात्त्विक आहेत अश्शांनाच परमेश्वरधमाचा किंवा ज्ञानाचा अधिकार आहे.' 
जीवांनीं परमेश्वराची कणव जोडली तर “ नाना तऱ्हांनी अयोग्य माण - 
सांना योग्य करून कृपा-साह्याने त्यांना शोधून परमेश्वर मनुष्यजीवांना 
ज्ञान देतात, ) म्हणजे ज्ञान झाल्यावर आचारमार्ग चालण्याची पात्रता येते, 
परवानगी मिळते; पण आचारधर्म फक्त समर्थासाठींच असतो, हें लक्षांत 
इवे. ' अशक्तासि विधि नाही.' ( आ. मा. २८). 'स्वमावांना मात्रा देऊ न 
ले सुकवर्ण केव्हांहि चांगलें. पण त्याहि स्थितीत घमोचरणाचें सामध्ये मातर 
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चाळ मोडते. पण लागलेला दोष मात्र पुसला जात नाही. त्यांतहि 


__ ह्यांनी परमेश्वराला आलेली खंती विशेष आचरणाने परिहर केली तर त्यांना 

-__ देहाबिद्या होऊं शकते. नंतर केलेल्या गोमट्या दोषाचा अर्धा प्रसब पारखतो 

आणि क्नीवाने, त्या दोषाबद्दळ अंतःकरणपूबेक अनुताप केला तर सगळाच 
प्रसव पारखतो. दोषाच्या प्रमाणांत प्रायश्चित्त इवें.* 

-____.. साधकाने परमेश्वराच्या विरहाबद्दल निरंतर दुःख केळे पाहिजे. “मनुष्य 
स्वराचा ळेप निघण्यासाठी साधारण पुण्यहेतूने भूतमजन घडलें पाहिजे. त्यांत 

__ ज्या व्यक्तीच्या ठिकाणी भजन घडलें, ज्या स्थळी, ज्या पदाथोनी ब ज्याच्या 





/__ त्या पुरुषाला विशिष्ट स्वमाव पात्र होईल ब तदनुसार बहियोगाचे आचरण 
घडेल. त्याला पुढें प्राप्त होणाऱ्या मनुृष्यदेहाचें सुरूपत्ब, कुरूपत्व, सलक्षणत्व, 
अबलक्षणत्ब, युक्तत्व किंवा अवयबह्दीनत्वब, स्त्रोत्व, किंबा पुरुषत्व भूतमज- 
__ आमच्या पात्रावर अबलंबून राहल. ज्याच्या ठिकाणी मजनक्रिया घडली तो 
:__ पुरुष किंबा ती स्री जशी सुरूप किंवा कुरूप असेल तसाच सुरूप किंबा कुरूप 
” *अश्शा पुरुषाचा किंबा स्त्रीचा देह याला प्राप्त होतो. वंचकत्वानें भोजन घातलें 

“तरीहि स्त्रीचाच देह मिळतो. ईश्वरावर प्रतीतिपूबेक बेध असणें ही महत्त्वाची 

आष्ट आहे. केबळ ज्ञानी म्हणजे बोघवंत असून त्याच्या ठिकाणीं बेध नसेल 

तर, तसेंच बेध नसून तो नुसता अनुसरलेळा असेल तर, चौकडीचा दुःस्ब- 
:_ भोग चुकत नाही. त्याला अपरोक्ष ज्ञानांत तो क्षाळाबा लागतो. 







». "कून घडलें त्या सर्वांच्या राजस, तामस ब सारिवक गुणांच्या सॅमिश्रणांनुसार 


“जश्ञानियाला प्रेमाचे उपाय करतां येतात, नाही असे नाहीं; पण ते शाब्द- 


'ल्याळा कोणत्याहि रीतीने प्रेमाचे उपाय करतां येत नाहीत. अथात्‌ ईश्वरानुभूती- 
“पाब्वून तो आता कायमचा मुकला, आपल्या डोळ्यांसमोर गाढव भुंकत अेस- 


. 





. भक्त अपरोक्षप्राप्तीपूर्वीच मृत्युवश झाले होते. त्यांनी ईं 
: खोट्या बातमीने प्राणत्याग केळा होता. एकदां अपरोक्ष झालें म्हणजे 
देश मुक्ति मिळते; पण अपरोक्षापूर्वी मृत्यु आला म्हणजे पहिल्या देहांत शान्द 
' “पृणे न झाळें तर ज्ञानियाप्रमाणेच भक्ताळाहि पुनःसंबधाचा देह मिळतो,? क्ट... 
सामान्यतः ज्ञानियाप्रमाणेच भक्तालाहि नवीन देहांत बाराव्या र्च 
परमेश्वराचा पुनः संभध होतो. याला 'पनःसंबाधिया भक्त ? म्हणतात. “विपरीत 
धमीनुष्टानाने ज्याची चौकडी चुकलेली आहे अश्या जीबाला कृतयुग. येईपर्यंत 
अबगळेंत ठेवलें जातें. प्रमादिया जर उपरतीनतर आपली अधिक किंबा समान 
वूत्ति आचरतांना आपल्या प्रमाददाषाच्या दशनाने व ईश्वरांतराय आपणाला 
घडला म्हणून अंतर्दुःख करून नेहमी तळमळत राहील आणि तळमळत तळमळतच 
प्राण सोडील तर त्याला देहाच्या पालटी देहविद्या मिळून पुढीळ सृष्टीच्या 
'आरंमीं परमेश्वर प्रेम देतील. * त्याचप्रमाणे एखाद्या ज्ञानियाच्या दुःखप्रसंगीं 
किंबा मृत्यूप्रसंगी आपला स्वतःचा देह बैचर्णे, त्यासाठी आपला देह समर्पण 
करणें हाहि प्रमादियाळा प्रेमाचा उपाय आहे. यानेसुद्धां देहविद्या मिळून 9 
भी 
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पुढील सृष्टीच्या आरंभीं त्याला प्रेम मिळते 

जीबाळा शाब्दश्ञान झाल्यावर ब तदनुसार त्यानें आचरण केल्याबर परमेश्वर 
त्याळा पुनःसंबंध देतात. आहाराच्या कमीअधिक प्रमाणावर पुनःसंबंधोचा 
काळ. अवलंबून असतो. त्याचा तपशील ( १) चतुथोशी-१२ बे, (२) 
अधोह्वारी-१ ३ वर्षे ४ महिने, ( ३) पाऊणाहारी-१४ वर्षे ८ महिने, (४ 
सेपूर्णाहारी-१६ वर्षे, ( ५) दरिया-२० वॅर्वे, (६) अनधिकारी-२ ४ बॅपे, 
(७ ) त्रसाचा -- २८ बर्वे, (८) डिंगरा -३२ बर्षे, (९) इशाळु- 
३१६ वर्षे किंबा पुढें - 

आता महाराष्ट्र-संस्कृतीकडे वळूं, म्हणने महानुभाबांना महाराष्ट्रांत स्थान 

तका नाही हँ कळेळ. खरोखर पाहतां महाराष्ट्र्‌ संस्कृतीत वाढल 
डोळस माणसास बरीळ चचो बाचत असतांनाच महा नुभाब 
पराभव कां झाला हें दिसून येईल. त्यामुळे यापुढील चर्चा फारशी बिस्ता 
करण्याचें कारण नाही;*अत्यावश्यक तेबढेच दाखले दिल्याने भागेळ, आण 
असे की,महाराष्ट्रांतीळ महानुभाबेतर सर्व प्रमुख पंथांत धनिष्ट मैत्री अः 
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यापुढील विवेचनांत त्या सबीचा समुच्चयानेच विचार करणे वीय होईल असे | 





महानुभावेतर सर्व प्रमुख पंथांना “ अवघ्या ? जगाचें भलें व्हावें ही तळ- 


___ मळ लागून राहिलेली दिसते. ' माझेया विस्तारलेंपणाचेनि नांबें । हें 
. ज्षणचि नोहे आधबें, ? अर्से स्वतः ईश्वर ज्ञानेश्वरीत सांगत आहेत. त्यामुळे 


ईश्वरावर प्रेम म्हणजे सवे चराचरावर प्रेम हे॑समीकरणच झालें, म्हणूनच 
नामदेवांनी ' अवघा संसार सुखाचा करीन । अवघ्या भावें धरीन विठ्ठल 
एक ? असा निश्चयच केला, तुकारामांनी ' ऐस भाग्य कई लाहाता होईन । 
अबघे देखे जन ब्रह्मरूप * अशी तळमळ व्यक्‍त केली आणि “ अबघेचि 


“सुखी असावे । ऐसी वासना ' रामदासांनी मनांत घरली. साहजिकच 


र लोकसंग्रह हें आवश्यक कर्तव्य झाले. ' भूतां परस्परे नडो मैत्र जीवांचे * 


ही शञानेश्वरांची इच्छा होती. जीबांनी मैत्री जोडावी म्हणून देवांच्या मैश्रीचे 
गुणवर्णन करण्यांत आलें; श्रीरामचंद्र ब श्रीचंद्रमौळि, आणि दत्तात्रेय बे 
परशुराम यांच्यांतील सख्यभक्ति लोकांपुदे मांडण्यांत आली. रामदासांनी 
खऱ्या ब नकली मैत्रीतील फरक समजावून सांगितला. सतूसंगाचा महिमा 
अथौतच या सवीनी तोंडभरून गायिळा आहे. अनसूयेने “ स्वगे कोणता 
असें बिचारलें असतां “ सत्संग हा स्वगीच आहे,' असेच दत्तात्रेयांनी 
सांगितलें, 

महाराष्ट्राचे समाजसंपर्काबांचून चालणारच नव्हते. त्यास समाजापासून 


दूर राहायचे नव्हतें. “जने प्राततार्थ जाहले । ज्ञ निष्कामता पावले | तयांहि 





कर्तव्य असे उरलें । लोकांलागी ॥। ' असें ज्ञानेश्वरांनी निःसंदिग्घपर्णे सांगि- 
तळे. अर्थातच लोकांत मिसळाबयाचें म्हणजे लोकांना आपल्याविषयी मुळींचं 


-_. किळस बाटणार नाही, उलट आकर्षेण बाटेळ, असेंच आपलें स्वरूप हवें 
__ म्हणून रामदासांनी *“ 'विमलते 'वर भर दिला आहे. त्यांचें ब्रह्मदेखील 
_ $ बिमळ ? ! “ गीत हा विषय आहे?, म्हणून महानुभाव गीतगायरनी 
__ निराकरण करीत तर, “ आवडी सकळे लोकां । प्रीतीने मजती जनी । 
/__ इस्छिले पुरविती सर्व। धन्य ते गायनी कळा ॥ येकाकी महंती येते । उदंड 


कीर्ति बाढते. ..? म्हणून रामदासांनी गायनाचा पुरस्कार केला. लोकांना 


:__._ आपल्याविषयी आपुलकी निमोण करून लोकांचें कल्याण करावयाचें, घडवा - 










- आवद्यकताच प्रतिपादन करतात, कारण संत हा शब्द अनेकदा 
होतें. ज्ञानेश्वर आपले ज्येष्ठ बंधु ब गुरु निवृत्तिनाथ यांच्यासह इतर भक्त- 


समुदाय करण्याची वृत्ति सर्वत्रच आहे. ' कांही ससुदाब करणें । येबिषी 
आलस्य न कर्णे । आलस्य करितां उदंड उणें । दिसेल परमार्थी ॥ असें 
सांगून त्यांनी समुदाय हा परमाथीसाठीसुद्धां हवाच, असें आग्रह्माने लिहिलें 
आहे. एके ठिकार्णी तर ' ब्रझारण्य सेबी तो साधु येकला । जना नाही आला 
उपेगासी ? असा त्यांनी एकटेपणाचा निषेध केला आहे. सारांश, समाज- 
संपकीची आवड, समाजांत मिसळण्याचा आग्रह, लोकांना आपला सहबास 
चांगळा बाटाबा ही इच्छा, समाज करून राहण्याची वृत्ति ब लोकांसाठी 
कष्ट करण्याची तयारी, हे महाराष्ट्राच्या मनाचे घम आहेत. हे गुणधम 
म्हणणजेच समाजनिष्ठा. 

समाजनिष्ठा हा महाराष्ट्राचा प्राण आहे. महाराष्ट्रांतील सर्व थोर लोकांना 
नेहमीं स्वतःपेक्षा स्वतःच्या भांबतालच्या लोकांची चिंता जास्त बाटत आली 
आहे. * मग आरतचिनि बोरसे । गीतार्थग्रथन मिर्से । वर्षला शांतरसे । 


जन न देखवे डोळां । येतो कळबळा म्हणऊनि । * या उद्गारांत तुकारामांच्या 


आपण चिंताग्रस्त होती मने । म्हणती कैसी बांचतीळ जनें !... कैसी क्षेम 
राहील जगती £ कैसी देवदेवाल्यें तगर्ती १ कैसे कुटुंबबछल लोक जगती ? 


बुडों नेदार्वे । मूर्ख ते शहाणे कराबें । बिवेकी पुरूष || ? 
डे 


मंडळाला बरोबर घेऊन तीर्थयात्रेस गेळे होते. रामदासांच्या वाड्मयांत तर 


तो हा ग्रंथ ?, या ज्ञानेश्वरांच्या ओवीत हच स्पष्ट नाही काय ? ' बुडती हे. 


हि य 
> वट 
क य कन् 


द अरेळ दो मळेकर केळ याहिने. हे -ओोवानेच आहे. १ ८१) 
केळा उपकार । केलें हें शरीर कष्टवूनी ? असें तुकारामांनी सांगितलें. 
जगाच्या कल्याणा संतांच्या विभूती । देह कष्टबिती उपकारे ? हे उद्गार _ 


गौरबार्थी बाएरळा जातो. जे संत झाले होते त्यांनीहि एकत्रच राहावयाचे | 


हृदयाचा कनबाळूपणा किती सुंदर ब्यक्त झाला आहे |! * देशकाल बर्तमाने॥ 


कोणेकडे ज्ञातील हे ? ? हे रामदासांचे बोळ ऐकून आपण आजहि अस्वस्थ _ 
होतो. केबढी हृदयाशी मिडलेळी ही समाजनिष्ठा |! यांतून दुबळे, डोक्याने 
कमी असणारे ढोक बगळलेळे नाहीत, '* पोहणारे बुडते तारावें । सामथ्ये 


सतंी-दी. साकर -समायतिझ्ठा आआतिवंत: आल्याने त्यांच्या विशी... 


३४ तसें प्रेम तेंच ! 


ज्ञीबनांतहि ती उत्कृष्टपर्णे प्रतिबिंबित होत आहे. शानेश्वरापी ब त्यांच्या 
बंधूंनी नाथपंथ स्वीकारला; कारण इतरत्र जी झाली नसती ती सुक्ताबाहेची 
सोय त्यांत होत होती आणि मुक्ताबाईची अशी चांगली सोय लाबल्या- 
शिवाय राहणें या भावंडांच्या मनोदृर्सीत नव्हते, असें सारस्वतकार भावे 
म्हणतात. तुकारामांनी प्रयाणाच्या वेळीं पत्नीस “ तुझ्या गर्भी नारायण आहे? 
असें सांगून तिची काळजी घेण्याविषयी इतरांस विनंती केली. रामदासांनी 
पुरश्वरण ब तीथीटण झाल्यावर घरी येऊन आईच्या डोळ्यांचे पारणे फेडले 
आणि बंधूंच्या मुलांस प्रेमाने शछोकबरद्ध उपदेश केळा. रामदासांच्या 
शिवाजीबरील प्रेमास तर उंपमाच सुचत नाही; तसें प्रेम तेंच ! 

चक्रघर मात्र पुनः आपल्या घरीं गेल्याचें ऐकिवांत नाही. कस असेल ? 
कारण तें त्यांच्या तत्त्वज्ञानास सोडून होतें. महानुभाबांच्यांतहि कांही ठिकार्णी 
प्रेमाचे संबंध दिसतात. उदाहरणार्थ, “ बच्छहरण ? लिहिलें दामोद्रपंडि- 
ताने पण कबीर्चे नांव घालतांना “ म्हणे मुनी केशीराज़ ? असे शब्द 
घातळे. पण हें अपवादात्मक कां म्हणूं नये £ शिवाय या प्रकारच्या 
प्रेमाचा अंतभीब तत्त्बज्ञानांत हवा. जिथे माणसें आहेत तिथे प्रेमाचे संबध 
दिसणारच, कारण तो मानवी स्वभाव आहे. पण पंथाब्राहेरचेच काय, 
पंथांतील लोकहि वर्तणुकीचा विचार करतांना तत्त्वज्ञानांत जें कांही सांगि- 
तळे असेल त्यासच प्राधान्य, नव्हे, सवेच महत्त्वहि देणार, ही गोष्ट खरी 
नाही काय ! आणखी असं कीं, महाराष्ट्रीय संतांच्या बाबतीत हं प्रेम, 
ह्री दुसऱ्याविषयी स्वतःपेक्षा जास्त बाटायची कळकळ, मनुष्यमात्रापुरती 
मयोदित नव्हती, तिचा विस्तार सर्व सृष्टींत होता. रेड्याचे हाळ बघून 
रेडयाचे हाल बघण्यापेक्षा स्वतःचे हाळ. सोसवतीलळ असेंच ज्ञानेश्वरांस 
वाढलें. नामदेब कुत्र्याने पळबलेल्या पोळीवर तूप घालायला त्याच्यामागे 
'घांबळे. चक्रघरांच्या मनांतहि करुणा ओतप्रोत होती; कुत्र्याला लागलेला 
मार जणूं आपल्याला बसला असें त्यांना बाटले, हें खरे; पण अश्या 
स्वरूपाची हिंसा करूं नये म्हणून बिलक्षण नरकाची भीति दाखविण्याचा 
ज्ञो द्राबिडीप्राणायाम त्यांना कराबा लागला आहे तो या संतांच्या बाबतीत 
सवथा अनवश्यक होता; कारण त्यांना जग विष्णुमथच बाटत होतें. तळ- 
मळणारें ग्राढव पाहून एवढ्या दूर ठिकाणाहून प्रयासाने आणलेली मोजकी 
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: महत्त्वाची यग नाथांनी त्या गाढवाच्या तोंडांत ओतली. त्याचें वर्णन 
| मवूरकुबीने-- 
पाणी एकोपंत द्रवानि बिकळ तृषित रासभा पाजी । 
तें लक्ष विप्रमोजनसम झालें, म्हणति साधु, बापाजी ।। 
: असे केळें आहे ! पण महानुभाबांत जर असा काबड वाहण्याचा आचार 
असता, तर त्यांच्या, भावनांपेक्षां आचारकांडास महत्त्व देण्याच्या रीती- 
. प्रभाणे, हा प्रकार चूक ठरल्याबांचून राहिला नसता. तसेंच, भुकेले जीव 
! पाहून एकनाथांनी जातगोत, पात्रापात्र न पाहतां भोजन घातलें; महानु- 
भाबांच्या कल्पनेप्रमाणे एकनाथांना पुनःसंबंघांत या खाळूल्या जातीचा 
कुठला तरी देह मिळेल, अशा रीतीने, महानुभाव पंथ महाराष्ट्राच्या समाज- 
निष्ठ मनोबृत्तीशीं संपूणपर्ण विसंगत असल्याचें दिसून येईल. ज्या बेळीं 
माणूस निःस्वार्थीपर्णे इतरांची चिंता दूर करून सवबीना ईश्वरकाय 
समन्नावून देण्याचें आणि सर्बोच्या भल्याचें काय करीत कष्टत असतो, 
त्या बेळीं त्यास त्याचें काय चूक आहे असें सांगणें हें कोणीहि झाला 
तरी करस सहन व्हावें ! म्हणूनच महानुभाव पंथीयांच्याबर महाराष्ट्रायांनी 
प्रखर टीका केळी असली पाहिजे, हे अगर्दी सरळ आहे. त्यांतहि महानुभा- 
बांचें बागर्णे असे कीं, “ इतरांशी प्रिय बोलावे, पण उपयोगी पडूं नये. ? 
याबरूनच “ मानभावी काबा * हा बाक्प्रचार आलेला असणें संभवनीय 
नाही काय १ 
महानुभाव हे द्वैती कसे आहेत आणि त्या द्वैतामुळे त्यांच्या विचार- 
आचारावर कसा परिणाम झाला आहे, हें आपण पाहिलें, महाराष्ट्रांतील इतर 
सव प्रमुख पंथ अद्वैतवादी आहेत. तैसा मज एकाचा विस्तारु ।ते हें नग' असें 
देवाचें आणि जगाचे ऐक्य ज्ञानेश्वरांनी पूर्णपर्णे पुढें मांडले आहे. पिंड आणि 
ब्रह्मांड यांत असेच नातें आहे, हें दत्तसांप्रदायिकांनी सांगितळें आहे. 
तुकारामांस अद्वैतासिद्वान्त मान्य आहे; पण “ अभेदूनि भेद राखियेला 
आंर्गी । बाढाबया जर्गी प्रेमसुख ?, असें त्यांचें मत आहे. संतमुमुक्षुवादांत 
रामदासांनी अंद्वेत मान्य केळें असून, “ राम तो जाणिजे आत्मा । सर्वोत- 
रात्मा तोचि तो । ? असे स्पष्टीकरण चतुर्थमानांत दिलें आहे. या अद्वैता- 
मुळे अथीतच जीवास हीनगंडासारखी भावना बाळगण्याचें प्रयोजन पडत 


२६ मुक्तद्वार मोक्ष 
क कक महि 

नाही. आपण ब्रह्म आहांत ही कल्पना आरोग्यपूर्ण वाटते. तिच्यामुळे व 
समाननिष्ठेंत संबंध समाजाचा विचार करावयाचा असल्याने, ज्याप्रमाणे 
नौदलाचा वेग सवीत हळू चालणाऱ्या बोटीवरून ठरबतात, त्याप्रमाणे मोक्ष- 
मार्ग सुलम झाला आहे. अद्वेतामुळे समाजनिष्ठा ब मनाचे आरोग्य, आणि 
समाळनिष्ठा व मनाचें आरोग्य यामुळे मोक्षमागीची मुलमतरता, अशी ही 
येथील कारणपरंपरा आहे. 

ज्ञानेश्वरांनी मोक्ष मुक्तद्वार केला, ही त्यांची अत्यंत मोठी कामगिरी होय. 
: तुम्हा वर्णविशेषवसे । आम्ही स्वघमू विहिला असे । एयांते उपासा; मग 
आपिसे । पुरतक्क काम ' असे त्यांनी सांगितलें. चोखयाच्या * महारी *ने 
* जाम निन नौका 4 विठ्ठल हें तारू । मवाचा सागरू । उतरील । ' असें 
विश्वासपूर्वक म्हटलें. एकनाथांची कामागेरी सारस्वतकारांच्या पुढील शाब्दांत 
उत्तम रीतीने व्यक्त होतेः “' झांघळे, पांगळे, थोटे यांनाहि ईश्वरप्राति होईल, 
स्षटनट, भोळे-भाबडे, अज्ञान, अनाथ, अपंग हेहि तरून पार होतील, असा 
मार्ग दाखविणे अबइय आहे, इं तीथैयात्रंत जगाची स्थिति निरखून पाहत 
असतां नाथांच्या लक्षांत आलं व त्यांनी सवीना सहज साधितां येईल, असा 
भागवतधर्म स्पष्टपर्ण दाखवून दिला. *” लहान मुलांसाठींहि त्यांनी अनेक 
प्रकारचें भारूड लिहिलें, तुकारामांनी, * ब्राह्मणक्षेत्री वेश्य शूद्र । चांडाळाहि 
अधिकार । बाळे नारीनर । आदिकरून वेद्याहि? या शाब्दांनी तेंच 
सांगितलें. ' नलगती सायास । जावे बनांतरा । सुर्ख येतो घरा । नारायण * 
आणि ' नलगे सांडावा आश्रम । उपजले कुळींचे घर्म । आणिक न करावे 
श्रम । पुरें एक नाम विछलारचें ) यांत सुलभतरता स्पष्टच आहे. ' ज्याने 
उठावे त्याने गळ्यांत तुळशीमाळा घालावी आणि हाती टाळ धेऊन विठोबा- 
च्या भजनास लागावे ?, या भाव्यांच्या एका वाक्यांत या मुद्दयाचा सपे 
सारांश आला आहे. ' श्रीशिवलीलामृत ? लिहून मोक्ष मुक्तद्वार करण्याचेच 
काये श्रीधरांनी फार मोठ्या प्रमाणावर केलें, कारण त्यांत नकळतच काय, 
पण अयोग्य हेतूनेहि नाम घेतलं असतां ते फलदायक होतें; एवढेंच नव्हे, तर 
अनाचाऱ्याच्या प्रेताला कुञ्यासारख्या प्राण्याकडून जातां जातां मस्म लागलें 
तरी त्यामुळे तो मोक्षमागीस पात्र होतो ब यास कोणत्याहि अटी नाहीत, 
वरे तत्वे सांगणाऱ्या गोष्टी आहेत, हा अगदी कळसच झाला | 





मला एकट्याला नको ३७ 








हॅ वाचून महाराष्ट्रीयांनी मोक्षमागे भलताच स्वस्त केला, असे कुणी 
म्हणेढ, पण यांत एक चांगला विचार दिसण्याजोगा आहे. महाराष्ट्रीय 
लोकांना कलइशील म्हणणारे कोण असतील ते असोत; पण मराठी बाड्मय 
-बाचीत असतांना मराठी मनाचा अभिजात प्रेमळपणाच सतत दिसतो. 
प्रेमळतेचा सुंदर प्रवाह सव मराठी बाडूमयांतून अबिरत वाहत आहे. माझ्या 
भोंबतालीं दिसणारे हे सवे जीब माझेच आहेत, मला ते हृबे आहेत, मी 
त्याच्यासाठी लागेल ते करीन *, ही भावना म्हणजेच हा प्रेमळपणा, माझी 
माणसे कर्शीहि असलीं तरी तीं मार्झी आहेत, ही यामागील कल्पना आहे. 
मला एकट्याला मोक्ष नको, मोक्ष सवीना असू दे, भसे महाराष्ट्रीयांचें 
मागणे आहे. कोणताहि आनंद मराठी माणसाला एकस्यानेच भोगवणार 
नाही, मग मोक्षच त्याला अपवाद कसा ! म्हृणून जरा चांगुलपणा असला 
कीं तो मोक्षाला पात्र होतो. मग भक्त हे पायावर डोकें ठेवण्याच्या योग्यतेचे 
वाटल्यास नवल काय ! जीविताचें जे ध्येय ते सर्व संतांना प्राप्त झाले होतें, 
तरीहि ते लोकांत राहिले ते लोकांवरील प्रेमामुळेच. त्यांना एकेकऱ्याने मोक्ष 
मिळवून स्वस्थ होतां आलें नसते काय ! पण त्याने त्यांना चैन पडणार 
नव्हते. ' देवाच्या सख्यत्वासार्ठी । पडाव्या जिवलगांसी तुटी * असे समथे 
म्हणतात खरे; पण तें योग्य कारळी. ज्ञानेश्वरांनी त्यांचे अनेक जिवलग 
“ जाला जैसा वर्षाकाळु । खवळणे मेघा ? असे अश्र गाळीत असतां समाधि 
घेतली हॅ खर; पण ती ज्ञानेश्वरी वौगरे ग्रंथलेखनाने या जगांतर्ळे कार्य 
संपल्यावर मगच. त्यांना, ज्या ज्ञानामुळे मोक्ष होतो ते ज्ञान केव्हांच झालं 
होतें ! समर्थानी जसे “* तरी मी ग्रंथाकारे आहेच ? असे सांगितलें, तरस 
ज्ञानेथरहि सांगत आहित जणुं. महाराष्ट्रीयांच्या या हळुवारपणावरून एक 
निराळा मुद्दा सुचतो. महाराष्ट्रीय खरोखर इतके हळवे कीं, त्यांना दुसऱ्याचे 
दुःख जणूं आपलेच वाटते. सर्व संतांच्या चरित्रांत ई॑ डोळे मरून पाहायला 
सांपडते. या गुणामुळेच महाराष्ट्रीयांना अंद्वेत तत्त्वज्ञान ताबडतोब पटले 
असावे, अद्वेत तत्त्वशञान वाचल्यानंतर मग जगांत आपलींच रूप दिव ळागली 
असं झालें नखून जगांत आपलेच रूप दिसत असल्याने त्यांना अद्वैत सहजच 
पटले, असे झालें असावे. संतांच्या चरित्रांताल अभिजातपणावरून इं मत 
“पाया, धरते. 


का ह त त त यमी ल 

हॅ सगळे विवेचन लक्षांत घेतल्यावर मनांत येते, खरच, कसा अपेक्षा- 
वयाचा होता विजय महानुभावांनी महाराष्ट्रांत ! मग यापुढचा प्रश्न . असा 
कीं, महाराष्ट्रसंस्कृतीत महानुमावांचे स्थान काय १ त्यास उत्तर असे की 
जे मराठी भाषेंत आहे, ते महाराष्ट्रसंस्कृतींतीलच म्हटळें पाहिजे. कांही 
अपवाद सोडल्यास महानुभाव तत्त्वशानास “ चक्रघर-दरीन ? म्हणावयास 
हरकत नसावी; कारण त्यांची ग्रहीतं धरल्यास त्यांचे सिद्धान्त बरोबर निघतात, 
असे वाटते. 

पण तें सव या लेखाच्या कक्षेब्राहेर जाईल, कोणतें तत्त्वज्ञान खर होतें 
किंवा स्थोर्टे होते, आणि बरें काय ब बाईट काय, हें तूत बाजूस ठेवून, महा- 
नुभाव मागे कां पडले, या प्रश्नाचीच चचा करण्यासाठी हा लेख शास्त्रीय 
इृष्टिकोनांतून लिहिण्याचा प्रयत्न केला आहे. यांत नवीन कांही आहे की 
नाही तें सुशतर्ज्शांच्या ध्यानांत येईलच. 

( या लेखांतील अवतरणे प्रा. कोलते यांच्या ' महानुभाव तत्त्व्वतान ' व 
£ महानुभावांचा आचारधर्म ? या ग्रंथांतील व मूळ पोथ्यांतील आहेत. ) 


[ टीपः-म. वा.-महाबाक्य; म. वा. प्र.-मह्ावाक्य प्रमेय; बि.- 
बिचार, आ. मा.-आचार मालिका, ली. च.-लीला चरित्र, शो. आ. मा. 
-शोधनाची आचारमालिका, म. त.-महानुभाव तत्त्वज्ञान, म. आ.- 
महानुभावांचा आचारधर्म, प्र.-प्रकरण, | 
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केशवसुत 
( पूर्वार्ध ) 


8 ६ क क्क 
केशवसुतांचे अंतरंग 

केटनडत दे आधुनिक मराठी काव्याचे आद्य प्रवर्तक होत, हें सत्य आता 
प्रस्थापित झालें आहे. त्यांच्या या मोठेपणाथेष्रयी जो बाद हाता तो 
संपून आता बरेच दिवस झाले आहेत, असे म्हणायळाहि हरकत नाही. उलट. 
आता '* केशवसतांनी आपलें छायाचित्र कां बरें काढूं दिलें नाही ?? अशी 
हळहळच सर्व मराठीप्रेमी माणसें व्यक्त करीत असतात. अथोतच “ हूँ चित्र 
कुणाचें बुवा !? असें विचारे जाण्यापक्षा “ यांचें छायाचित्र कां बरे नाही! 

हें विचारळें जाणें किती चांगलें आहे, हें कांही सांगायला नको. 
केशवसुतांच्या या मोठेपणाचे नेमके रहस्य काय, हा विचार साहाजैकच 
मनांत येतो. काव्यक्षेत्रांत कां होईना, केशवसुतांनी परिस्थिति घडवली की 
परिश्थतीने त्यांना बनविले ! व्याक्त मोठी की कालाचे माहात्म्यच मोर्ठे ! 
साहित्यशास्त्रामध्ये या प्रश्नाची चर्चा सववत्र होत असते. आणि हा प्रश्न 
खरोखरच महत्त्वाचा आहे यांत शका नाहो. केशवतुतांच्या बाबतींत या प्रश्नाचे 
उत्तर ' कालमाहात्म्य्च मोठें * असे आजपर्यंतच्या टीकाकारांनी दिल्याचें दिसतें. 
केदवसुतांनी ज्या काळीं काव्य लिहायला प्रारभ केला, तो काळ अतिशय विलक्षण 
होता, असेंच कुणीहि म्हणेल. एबदें मोठें १८५७ चें स्वातंत्र्ययुद्ध! पण तेंहि बणू 
कांही दुसऱ्या जगांतून येणाऱ्या ताम्रमुखी मूठभर लोकांनी मोडून काढले होते, 
आणि खुंटी इलवून बळकट करावी तसा आपला पाय या खंडप्राय देशांत पक्का 
रोबळा होता. महाराष्ट्राने बॅ पारतंत्य इकडेतिकडे पाहिलें होतें, त्यापेक्षा हँ. 
पारतंत्र्यहि “ अपूव * होतें, सुस्वाचा बुरखा घेऊन ते आलें होते. पंचमहाभूर्ता- 
वरील हया राज्यकर्त्यांचे प्रमुत्व पाहून अल्पत्त ननता, आणि साहित्य ब विज्ञान या 








क्षेत्रांत स्यांनी निर्माण केलेले मेरुमांदार, म्रतिखाध्टे, पाहून डा बनता दिपून 
आणि दडपून गेळी होती. काव्याच्या प्रांताविषयी बोलायचे तर आंग्ल,कवींनी 
केलेली बिपुळ, विविध आणि चित्रविचित्र काव्यरचना पाहून सुशिक्षित काव्य- 
प्रेमी मोडून गेले. त्या कर्वींचे जीवनाविषयक निरानिराळे दृष्टिकोन, त्यांची 
चेगबेगळी भावानुकूल वृर्ते, विशेषतः त्यांच्या काव्यांत येणारी अनेक- प्रकारची 
मनमोकळेपणाने केलेली प्रणयवर्णनें, हें सवे पाहून ती मधल्या स्थितीतील पिदी 
आह्चयेठग्ध झाली. हे. जग मोहक तर खरेव; पण या मोहकतेला नाविन्याची 
आणि अगदी निराळेपणाची बोड मिळून एक त्रिवेणी संगम तयार झाला 
होता. याच त्रिवेणी संगमांत आधुनिक मराठी कवितेचा नन्म आहे, आणि 
तिचे जनक केशवसुत हे आहेत, असा आजपर्यंतचा रूढ समज दिसतो. हा 
संगम झालाच होता, त्याच वेळीं केशवसुत पुढे आठे, आणि जें इंग्रजींत असें 
होतें ते मराठीत त्यांनी तर्से कठे, स्वतःच्या विशिष्ट वृत्तीमुळे त्यांना ते जमे, 
हच त्यांचें क्रांतिकारकत्ब, हाच त्यांचा मोठेयणा, म्हणूनच त्यांना आधुनिक 
मराठी कवितेचे आद्य प्रवर्तक म्हणायचे, असा आजवरचा सूर आहे. 

: केशबसुतांच्या मृत्यूची बातमी ऐकून टिळक उद्गारळे, ““ आपल्यांतला 
अ्डस्वथे आज गेला |”? ! अर्से प्रा, मं. वि. राजाध्यक्ष यांनी नमूद केलें आहे. 
* अवतरुनी फिरुनी शेले ! केशवसुत गाउनि गेले !' असे आपल्याला त्यांचा 
* सच्चा चेला !म्हणविणाऱ्या गोविंदाग्रजांनी अभिमानाने लिहिले, “ मराठीचा 
परिमल ' दाखवतां दाखवता श्री. दा. न. शिखरे लिहितात, ' हरिभाऊ 
आपटे, प्रा. वा. ब. पटवर्धन, किरात, विनायक वगेरे थोर थोर रसिकांनी 
त्यांना ब्डस्बर्थ, कीट्स, शेळे या आंग्ल कवींच्या उज्ज्बल मालिकेत बसविलें, ? 
केशवसुतांच्या या समकालिनांपेक्षा आजच्या टीकाकारांचा अमिप्राय कांही वेगळा 
नाही. या स्वोत सगळ्यांत जास्त आकर्धऊ अमिप्राय कुणाचा असेल, तर 
तो म्हणजे भो. ग. त्र्यं. माडखोलकर यांचा, ' गेल्या साठ वषीतीळ मराठी 
कविता ' या आपल्या लेखांत ते म्हणतात, “ ' गोल्डन ट्रेझरी 'तील कवितां 
तल्या कल्पना त्यांच्या बऱ्याच ग्रीतांतून आणि सुनीतांवून प्रतिध्वनित 
झालेश्या आहेत; ब त्यावरून असे दिसतं की त्या पुस्तकापलीकडे त्यांच्या 
इंग्रजी कवितेच्या व्यासंगाची मजळ फारशी गेलेली नव्हती... ... किंबहुना, 
त्यांच्या कवितेची एकंदर अंतर्बाह्य घडण ध्यानांत घेतली असतां, त्यांची, प्रतिथा 


ह च हटिग्गख ॒खखआखआजबबाखलखजाबजखजआआआजजजजजजआजजख्खख्ख््््खगवासख् क आ आ 





हा इंगजी काळचा यांचा प्रसव आहे, असेच म्हणावे लागेळ.... बायरन , शेले, 
कीट्सू प्रभतीची प्रणयमदिर कविता वाचून तत्कालीन तरुण पिढींत ज्या मावना 
आणि बासना निर्माण झाल्या, त्यांच्या विचारांत आणि वृत्तीत जी उत्कंठा 
आणि अतृतता उत्पन्न झाली, तिला केशवसुतांच्या कवितेच्या रूपाने बाचा 
फुटली... ..!? इत्यादि इत्यादि, प्रसिद्ध टीकाकार प्राध्यापक श्री. रा. श्री. जोग 
५ केशवसुत * या ग्रंथांत म्हणतात, ““ मराठी कवितेने जुने वळण सोडून इंग्रजी वळण 
स्वीकारळें असें या क्रांतीच स्थूलमानाने वर्णन केलें, तर या क्रांतीचे श्रेय केराब- 
सुतांना देण्याची पटबर्धनांना अडचण वाटण्याचे कारम नव्हतें. कारण ते स्वतःच 
म्हणतात त्याप्रमाणे * इंग्रजी वळणाची, कमीअधिक स्वतंत्र, जिव्हाळ्याची, 
भावगीतात्मक रचना करणारांमध्ये केशवसुत अग्रेसर होते. ! १? इंग्रज्ञा काढ्याच्या 
सैपक्काने मराठी काव्यांत कांही क्रांति केव्हा ना व्हा होणारच होती; केशबसुत 
हरे या क्रांतीचे निमित्त झाले, अश्या आदायारचें विवेचन प्रा. जोग यांनी केलें 
आहे. “ मराठी साहित्याची रूपरेषा ? पाहतांना प्राध्यापक डॉ. वि, पां. दांडे- 
कर लिहितात, * बईस्ब्थ, शेली, कीट्स्‌ यांच्या काव्यवाचनाने नवीन मराठी 
कवींनी सष्टिविषयक कबिता लिहायला सुरुवात केली. केशवसुतांनी त्याच पड- 
तीचा अवलंब करून सुमारें बीस निसर्गविषयक कविता लिहिल्या आहेत. !' त्यानंतर 
* आधुनिक मराठी वाडूमयाचा इतिहास * लिहिणारे प्राध्यापक डा. अ. ना. 
देशपांडे म्हणतात, ““ इंग्रजी कविता बाचून केशवसुतांनी मराठी कबितेला पूर्णपर्ण 
नवीन आणि जुन्या मराठी कवितेला सर्वस्वी अपरिचित असे वळण लावलें; 
आदायाच्या आणि अभिव्यक्तीच्या पद्धतीच्या धाजरतींत त्यांनी मराठी कवितेत 
अभूतपूर्व स्वरूपाची क्रानित घडवून आणली, ही गोष्ट बादातीत आहे,!'' 

हॅ सर्व वाचून स्वतः केशवसुतांना काय बाटले असते, असा बिचार 
मनांत येतो, तेव्हा त्यांना हें आवडले नसते अर्सेच वार्ते, याचे कारण 
केबळ बिनय हं नव्हे, तर वस्तुस्थिति तशी नाही, हें होय. ' माझ्या दु मै न 
खल्या मुख्ामघुनिया चाळावयाचा पुढे ! माहे सुन्दर तो. 
सदा सरसवाडूनिष्यन्द चोहीकडे ! तुम्ही नाहि तरी सुतावि. 
तुमचे घातीळ तो प्राथुनी !' असे आपण आपल्या प्रतिमेच्या आणि 
चिंतनाच्या बळावर 'म्हट्लें तें खरे झाळे हे. पाहून एकीकडे समाधान 
*वाय्तु असतांनाच, आपल्या भूमिकेविषयी लोकांचा झाठेळा हा समब पाहून 
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श्रे _____ विश्वासच बसत नाही | 
त्यांच्या हळव्या जीवाला दुःख झाळें असते, आणि मग त्यांनी कांडीसे 
पुढील स्वरूपाचे उद्गार काढले असते---' ज्याला मी सुकली ब्रिषाद 
मजला त्याचा मुळीही नसे । ज॑ पथ्वीवर आणिळे जन्नत तया 
घिक्कारिती हा ! कले !' 


£ झे रम्य ते बघुनिया मज वेड लागे 
गार्णे मनांत मग होय सवेचि जागे * 


ही केशवसुतांची वृत्ति होती. कोणत्याहि कवीची वृत्ति अशीच असणार की, 
$ उत्कट भव्य ते घ्यावे मिळमिळीत अवब्रॅंचे टाकावे | * त्या वेळीं डोळ्यांसमोर 
: द्विव्य ! काय होतें, तर तै म्हणजे इंग्रजी काव्य; त्यामुळेच केशबसुतांच्या मनांत 
गाण जागे झाळे, अर्से वरील विवेधकांना वाटतें. इंग्रजी काव्य हच त्यांचें स्फूर्ति- 
स्थान आहे, असें या विक्षचकांचे मत आहे. पण थोर कबीची दृष्टि आपल्या 
काळापुरती मयोदित नसते, वस्तूंचे अंतरंग भेदून ती जाते, आह्य काय आणि 
त्याज्य काय हें तिळा समजते. केशवसुत हे या कोरटीतले कवि होते. “ दिक्का- 
लांतुनि आरपार अमुची दृष्टी पहाया शके ? हा त्यांचा अत्मबिश्वास होता, 
काचेमधूनी दिसतं जनाला । धोड्यामधूनीहि दिसे कवीला |? ही अलौ 

किक जाणीव त्यांना झालेली होती, आणि ' फोलें पाखडितां तुम्ही, निवडितो 
ते सत्त्व आम्ही नि्के * ही आपल्या बुद्धीविषवी त्यांची निश्चितता होती. ' मळ्यास 
माझ्या कुंपण पडणे अगदी न मला साहे,?' असे म्हणणाऱ्या या कवीची दृष्टि 
कोणत्याहि प्रकार संकुचित होती असे वाटत नाही. केशवसुतांची बाणी इतकी 
जिबंत बाटते की, ' बाचलें इंग्रजी काव्य की लिहिळें मराठी ! हे असेच केवळ 
त्यांनी केळें असेल यावर विश्वासच बसत नाही 

इंग्रजांच्या तेजाने भांबावलेल्या आणि त्यांच्या किंबा त्यांच्या वाड्मयाच्या 
भाट बनलेल्या पिढीचे, त्या मधल्या स्थितीचे प्रतिनिधि केदावसुत होते, असें 
ग्रहीत धरणें चुकीचे होईल, असं वार्ते. केशवसुत हे खरेखुरे कवि होते. 
त्यांची बुद्धि जागरूक होती. आणि भोवतालच्या घटनांचे पडसाद त्यांच्या 
हृदयाच्या सतारीवर उमटून काव्यरूपाने त्यांचे ध्वनि बाहेर पडत होते. कवि 
हा दृष्टा असला पाहिजे, ही त्यांच्या मनांत दृढमूल कल्पना होती, ती कांही 
उसनी बाटत नाही. सभोवताली पाहतांच --- | 


हातीं काय लागते ! श्रे 
: सोन्याचैसरले अहा ! दिवस ते आली निशा ही कशी 
सौख्याचा नद तो सुकून पडलो या दुःखपेकी फशी ! 
कालक्रीडित हें बघून रडला, हें व्यस्त कांही नसे; 
अशी त्यांची मनाची अवस्था दुःखमय झाली, पण लगेचच त्यांच्या लक्षांत 
आठे की,-7 

। आता जात असे दुरी शिथिलता अस्मत्समाजांतुनी, 

याची खुणच गान जं निघतखं ते साच जाणा मनी; | 
परिस्थिति बदळत जाणार आहे >, या बदललेल्या परिस्थितीचे प्रतिनिधि 
केशवसुत होते, असं म्हटलें असतां ते शोभून दिसेल. सबंध, समाज कदाचित्‌ 
झोपला असेल, तो मृतवत मासत असेल, पण त्याचें चलनवळन अगर्दीच 
संपे आहे असे नाही. आणि म्हणून कुंभकणीला घोर निदेंतून जागे करण्याचे 
निरनिराळे प्रयोग चाळू असतांना संगीताने तो जागा झाला असे म्हणतात, 
त्याप्रमाणे आपणहि आपलें काव्य झापल्या समाजाला जार्गे करण्यासाठी गार्वे, 
असा बिचार त्यांच्या मनांत आला असणें अगदी स्वाभाविक आहे. म्हणूनच 
ते म्हणतात,-- 

: द्या उत्तेजन हो कबीस, न करा गाणें तयाचे सुर्के' आणि 
म्हणूनच त्यांनी स्फूर्तीने तुतारी फुंकली, हातांत उंच निशाण धरलें आणि नवे 
शिपाई बनण्याचे आवाहन समाजाला केलें | 

केशवसुत मनाचे किती सरळ दिसतात, हें अगदी उघड आहे. जेव्हा जेव्हा. 
त्यांनी माषांतरें केली, तेव्हा तेव्हा बहुतेक स्थळी त्यांनी क्ृणनिर्देश केला आहे. 
यांत त्यांची अभिजात रसिकताच दिवून येते. केशवसुतांचे आयुष्य तें किती 
पण या आयुष्याच्या पूर्वमागांतच नव्हे, तर उत्तर भागांतहि मूळ कवितांचा 
उल्लेख त्यांनी निःसंकोचपर्गे केला आहे. मग मनांत असा विचार येतो की, 
वर उल्लेखिलेल्या टीकाकारांच्या मरते जर केशबसुतांच्यावर परकीय म्हणजे इंग्रजी 
भाषेचें इतर्के मोठें त्हण. आहे, तर केशवसुतांनी ते कुठे तरी कबूल केळे असेळ, 
कुठे तरी त्यांनी आपल्या काव्यांत इंग्रजी भाषेची, इंग्रजी वाडूमयाची स्तुति केली 
असेल ! या दृष्टीने पाहूं नातां हाती काय लागतें ! अशी एक महत्त्वाची लागा 
आहे. ती म्हणजे “ “ पण लक्षांत कोण घेतो ! 'च्या कर्त्यांस ही त्यांनी लिहि- 
लेळी कविता. | 











४४ _ सर्वे प्रश्नांची उकल 
_« यूरोपीय कथा-पुराण-कविता-प्रस्थांतुनी शांगळे, 
ले आहेत कितीक थोर उमदे राऊत वालखाणिळे ! 

है उद्गार त्पष्ट आहेत, हें खरें. पण त्याहूनहि आस्त स्पष्ट गोष्ट आहे ती ही 
की, त्यांना ' गर्व * वाहाबासा वाटतो तो या कादंबरीच्या कत्यीचा, ' दोन बाजी! 
या कवितेचे “ मूळ * म्हणून व्हिक्टर ह्यगाची एक कविता दास्बवून देण्यांत 
आठी आहे. पण बीरश्रीची गोडी काव्यांत अनुभवावी अश्शी शिराणी ज्या 
कुणाच्या मनांत असेल, त्याला ही कबिता स्फूर्तिदायक वाटेल यांत दोका नाही. 
केशवसुतांच्या मनांत हा विषग्र बऱ्याच पूर्वीपासून अस्वस्थता उत्पन्न करीत 
असला पाहिजे, आणि ही भावना व्यक्त होण्याच्या थराला पोचली असतांना, 
सोंदर्यांचें मर्म अहण करणाऱ्या त्यांच्या दृष्टीच्या आढळांत ह्यूगोची ती कविता 
'आली असली पाहिजे. ह्या ठिकाणी आविष्काराची पद्धति, बाहेरचा आकार, 
हा फार तर इंग्रजी कवितेच्या वाचनाने त्यांना सुचला असेल. पण क्षूगोची 
कांषबिता आवडल्याने असें कांड्री तरी मराठीत करावें अशी इंष्यो मनांत उत्पन्न 
होऊन मग ते हे काव्य करायला बसले असतील, असें वाटत नाही. या 
कवितेचा जिवंतपणा हीच याची साक्ष नाही काय ? ' हृदयांतुनि न लले बोल । 
निघती, ते सगळे फोल ? असें केशबसुतच म्हणत नाहीत काय ! प्रेरणा निर्माण 
करण्याचें कार्य हँ ' तेथे पाहिजे जातीर्चे * याच स्वरूपाचे नाही काय ! केवळ 
परकी पोषाख घातला म्हणजे माणूस परकी बनतो काय ! तात्पर्य, केशवसुतांची 
स्फूर्ति परकी बाटत नाही, ' सुनीत ? हा जो काव्यप्रकार केशवघुतांनी मराठीत 
नव्यानेच सुरू केला, त्यासंअंधानेदेखील ईंच म्हणावसं वाटते. आपल्या वृत्तीला 
अनुकूल असणारे बिचार आणि प्रकार त्यांनी संग्राहक वृत्तीने ग्रहण करून 
घेतले आणि आपल्या कौदाल्याने ते व्यक्त केले. कुणी म्हणेल, हीच केशवसुतांनी 
केलेली क्रांति नव्हे काय ! पण, केशवसुतांची ही वृत्ति, त्यांचा मनःपिंड, कसा 
बनला होता, याचा एकदा शोध घेतला म्हणजे, एकटा सूर्य सर्व प्राणिमात्रांना 
चेतना देतो त्याप्रमाणे केरवसुतांच्या बाबतीतील सर्वे प्रश्नांचा उलगडा होईल ! 


: लो. मज गमले विश्वात माझी 
| _ स्फुरत पसरळी विश्वामार्जी ' 
हा दिव्य अनुभब केशवतुतांना आला होता. असेच पण क्षणांत. नाहीसे 








होणारे विविध भौस आत्मसात करण्याची त्यांची तळमळ होती. ही विशालता, 
व्यापकता त्यांना हवी होती हें ' मळ्यास माझ्या कुपण पडणें अगदी न 
मला साहे! ... सर्वच मोठे-साघु-जवळ त्या सकळीं मी भरूनी 
राहे ! * इत्यादि चरणांवरूनहि स्पष्ट आहे. त्यांच्या मनांत हे बिचार केवळ 
कवितेत घालण्यासाठी आले नव्हते. ते त्यांच्या विशिष्ट वृत्तीतून स्फुरलेले होते. 
: जया अंर्गी मोठेपण । तया यातना कठीण > हँ त्यांना जाणवत असलेंच पाहिजे. 
आअस्विल विश्वार्शी एकरूप होण्याचा जगावेगळा आनंद उपभोगाबयाचा असेळ 
तर अखिल जगार्ची दुःखेंहि आधी जवळ केली पाहिनेत ! पण, आतां काय 
करावें, मग काय करावें, हा प्रश्न तिथे नव्हता. अन्तःकरणप्रवृसाच तिथे प्रमाण 
होती. 


यामुळेच केशवसुतांना “ अंत्यजाच्या मुलाचा पहिला प्रश्न ' डसला; “ मजुरा- 
वर उपासमारीची पाळी ' आलेली पाहून त्यांचें हृदय व्याकुळ झालें; ' मुलास 
शोडपणाऱ्या एका पंतोज्ञीस * पाहून ' खाटीक कां झाला नाहीस ! * अशा शब्दांत 
बिचारण्याइतका राग आला; आणि रूदिकाराक्षसीचे अत्याचार पाहून तर 
त्यांच्या मनांत कायमचाच कल्लोळ उठत राहिला. म्हणूनच त्यांनी समाज- 
सुधारणेचे चित्र असें रंगविलें-- 


सष्टींने निज भ्रत्य पक बलवान रूढीवरी प्रेषिला 
त्याने कागद घेउनी सहज जे रूढीकडे फेकिले, 
त्यांही आसन तें तिचे डळमळू आहे पहा लागले! 


केशवसुतांना अभिप्रेत होती ती प्रामुख्याने समाजसुधारणा, त्यांना स्वातंत्र्य 
हवे होतें ते व्यक्तिस्वातंत्र्य; असेहि विचार प्रचलित असल्याचें कोंडी ठिकार्णी 
दिसतें. पण ही इंका टिकाऊ आहे असें बाटत नाही. बी व्यक्ति ' मळ्यास 
माझ्या कुंपण पडणे अगदी न मला साहे ।. .. अपुल्यामध्ये विश्व 
पाहुनी पूजी मी बिश्वाला ! ' असें निमयपरणे सांगते, ती राजकीय पार- 
तंत्र्याविरुद्ध मूग गिळून बसेल हें शक्य तरी आहे का! 

केशवखुतांना हे राजकीय दुःस्वहि उत्कटपणे होत होते. ' देशाविषयी 
गोष्टी बोळत येथे । बसलो, विसरुनि कितीकदा निद्रेते' असें ते 
म्हणतात, या साऱ्या गोष्टी त्यांनी लिहून काँ बरें ठेवल्या नाहीत ! पार- 








